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आत्मनिवेदन 


'विशिष्ट्वैत वेदान्तका विस्तृत विवेचन' ग्रन्थके प्रणयनकाल में 
कुछ महानुभावों ने आग्रह किया कि वेदान्त सिद्धान्त में प्रवेशार्थ नूतन 
जिज्ञासुओं के लिए भी कुछ लेखन होना चाहिए। उनके निवेदन को ध्यान 
में रखकर ईशावास्योपनिषत्‌ और केनोपनिषत्‌ की व्याख्या लिखने के 
पश्चात्‌ प्रस्तुत तत्त्वत्रयम्‌ ग्रन्थ की व्याख्या की गयी है। मैंने व्याकरण 
तथा वेदान्तके अप्रतिम विद्वान्‌ पण्डित श्रीरामवदनजी शुक्ल और 
वीतराग-परमहंस, दार्शनिक सार्वभौम स्वामी शंकारानन्द सरस्वतीजी से 
विशिष्टाद्वैत वेदान्तका अध्ययन किया था। अनन्तश्रीविभूषित श्रोत्रियब्रह्मनिष्ठ 
वेदान्तविद्याप्रवीण स्वामी मधुसूदनाचार्य व्याकरणवेदान्ताचार्य ( भूतपूर्व वेदान्त 
विभागाध्यक्ष श्रीरड्लक्ष्मी आदर्श संस्कृतमहाविद्यालय, वृन्दावन) ने कृपापूर्वक 
इस व्याख्या ग्रन्थका अवलोकन करके उपयोगी बनानेके लिए अनेक 
सत्परामर्श प्रदान किए। पूज्य गुरुदेव अनन्तश्रीविभूषित ब्रह्मविद्वरिष्ठ 
महान्त श्रीस्वामी नृत्यगोपालदासजी महाराज के अहेतुक अनुग्रक से दास 
का शास्त्राध्ययन हुआ। पूज्य गुरुदेव और परम सुहद्‌ अनन्तश्रीविभूषित 
भक्तिशास्त्रमर्मज्ञ श्रीमदभागवतप्रवक्ता श्रीमलूकपीठाधीश्वर श्रीराजेन्द्रदासजी 
महाराज ये दोनों महापुरुष मुझे स्वाध्याय और लेखनकार्य के लिए सदा 
प्रोत्साहित करते रहते हैं। इन सभी महात्माओं के पावन पादपदमों में 
अनन्त प्रणति समर्पित हैं। 


हमारे लेखों को सुन्दर अक्षरोंमें लिखकर पाण्डुलिपि बनानेका कार्य 


श्रीरामशरणदास( श्रीरामानन्दाचार्यपीठ चतरा, वराहक्षेत्र, नेपाल) और राघवदास 


जी ( श्रीराममन्दिर काश्मीरीगंज, वाराणसी) ने किया। श्रीमहेश चन्द्र मासीवाल 


| 


तत्त्वत्रयम्‌ 
डक एम्‌ एड्‌., संस्कृत शिक्षक- पी. वाई. डी. एस. लिंग 
एकेडमी, देहरादून) ने तत्परतासे अक्षरसंयोजन किया है तथा श्रीरुद्रगारायण 
दास (स्वमी रामानन्द आश्रम, ऋषीकेश) और ब्रह्मचारी श्रीहरि (स्वर्गाश्रम, 
ऋषीकेश) ने अक्षरशुद्धि निरीक्षण तथा स्वामी महेशानन्द (ज्योतिर्विद्‌ और 
वेदान्तविद्वान्‌) स्वर्गाश्रम ने कुशलतासे सम्पादनकार्य सम्पन्न किया है। इन 


सभीके परिश्रमके परिणामस्वरूप प्रस्तुत ग्रन्थ वेदान्तप्रेमी पाठकों के हाथों 
में प्रस्तुत है। 


शा 


महाशिवरात्रि 


स्वामी त्रिभुवनदास 
वि.सं.207] 


मज्जलम्‌ कुटीरम्‌, गड्भालाइन, 
पो.- स्वर्गाश्रम (ऋषीकेश), 
उत्तराखण्ड, पिन-249304, 
चलवाणी- 805782537 (8 से 0 0.7) 


शुभ-आशीर्वाद 


साधक जगत मे तत्त्वत्रय को बड़ी मान्यता श्राप्त है। सभी 
मुमुक्षुओं को अर्थ पञ्चक एवं तत्त्वत्रय का ज्ञान आवश्यक है। संसार 
में हम आये हैं, हम कौन हैं ? इसका तथा भगवान्‌ के स्वरूप एवं साध 
ना के रहस्यों का परिज्ञान आवश्यक होता है। श्रीत्रिभुवन दासजी ने बडे 
विशदरूप में तत्त्वत्रय की व्याख्या को लिखा है। इसके माध्यम से 
जिज्ञासुओं की जिज्ञासा शान्त होगी एवं अध्यात्म लाभ भी होगा। इस 


सत्प्रयास की सराहना की जाती है। 


महान्त 
नृत्यगोपाल दास 
श्रीमणिराम दास 


छावनी सेवा ट्रस्ट 
अयोध्या 


हि 


शुभ-सम्मति 


श्रीमते रामानन्दाचायीय नम: 
चेतनाचेतनविशिष्ट ब्रह्म श्री सीताराम जी की कृपा से 
>्वाध्यायप्रवचनपरायण स्वामी श्रीत्रिभुवनदास जी के द्वारा कृत अत्यत 
उपादेय और साधकजगत्‌ में समादृत विशिष्टद्वैतवेदान्त का क्स्तित 


विवेचन, ईशावास्योपनिषत्‌ एवं केनोपनिषतू की व्याख्या के पश्चात्‌ 
“तत्त्वत्रय”” की व्याख्या प्रकाशित होने जा रही है, यह अत्यन्त हर्ष का 


विषय है। 

चेतन जीव, अचेतन प्रकृति एवं इन दोनों के नियामक ब्रद्यतत्त 
का बोध जिज्ञासु को अत्यन्तापेक्षित है, इसके विना जीव का परम 
कल्याण सम्भव नहीं। विशिष्टाद्वैत दर्शन में जीव एवं प्रकृति भगवान्‌ के 
शरीर हैं, भगवान्‌ शरीरी हैं। भगवतू- शरीरभूत जीव एवं प्रकृति दोनों ही 
नित्य हैं, सत्य हैं। जैसे शरीरगतदोष आत्मा में व्याप्त नहीं होते उसी 


नहीं होते। यह दर्शन साक्ष-वेदेतिहासपुराणस्मृतिसम्मत, पूर्ण व्यावहारिक 
और अनुभवगम्य है। इसकी व्याख्या समर्थ विद्वान्‌ महापुरुष के द्वारा होना 


हम सब का सौभाग्य है। भगवान्‌ के श्रीचरणों में यह प्रार्थना है कि वे 


>्याख्याकार को परा, प्रेमलक्षणा भक्तिपूर्वक नैरुज्य एवं दीर्घायुष्य प्रदा 
करें। 


भवदीय 
राजेन्द्र दर्स 
वृल्दारवी 
मलूक पीठ, वंशीवट, वू 


सम्पादकीय 


तत्त्वत्रयम्‌ की तत्त्वविवेचनी व्याख्या पाठकों के समक्ष प्रस्तुत 
करते हुए प्रसन्‍नता हो रही है। इसमें मूल ग्रन्थ के साथ ही उसका सरल 
सुबोध अर्थ तथा गम्भीर, विस्तृत और हृदयग्राही व्याख्या सुसज्जित है। 
ग्रन्थ के प्रतिपाद्य विषयों का बोध कराने के लिए इसे समुचित शीर्षकों 
से अलंकृत किया गया है। इसके अध्ययनसे वेदान्तसिद्धान्त सहज ही 
हृदयंगम होता चला जाता है। अध्येता महानुभाव इसका स्वयं अनुभव 
करेंगे। ग्रन्थ के अन्त में आवश्यक परिशिष्ट सन्लिविष्ट हैं, जिससे यह 
ग्रन्थ शोधकर्ताओं केलिए भी संग्राह्म है। हमारा विश्वास है कि प्रस्तुत 
व्याख्या के सहित तत्त्वत्रय के अध्ययन से जिज्ञासुओं का विशिष्टद्वैत 


वेदान्त सिद्धान्त में सफल प्रवेश होगा। 


स्वामी महेशानन्द 
“मातोश्री', ग्राम- जौंक, 
यो.- स्वर्गाश्रम (ऋषीकेश) 
उत्तराखण्ड, पिन- 249304 


प्रस्तावना 


तत्त्व शब्द दो प्रकार का होता है, एक तत्त्व पद 

धर्म का वाचक है। तत्‌ शब्द के अर्थ अनेक होने से हक यह 
मरूप तत्त्व भी अनेक होते हैं। दूसरा तत्त्व पद संज्ञा (रूढ) है। यह पदा ध 
का बोधक है, धर्म का बोधक नहीं है। इसका ही विचार यहाँ पा 
अनारोपित वस्तु को तत्त्व कहते हैं, वह सत्य होता है- तत्त्व॑ नाप 
अनारोपित॑ वस्तु परमार्थ इति यावत्‌ (दर्शनोदय)। आरोपित (कल्पित) 
न होने से ब्रह्म के समान चित्‌ (चेतन जीवात्मा) और अचित्‌ (अचेत्न 
प्रकृति) भी तत्त्व होते हैं। शांकर वेदान्त के अनुसार एक ब्रह्म ही परमार्थ 
तत्त्व है, अन्य सभी मिथ्या हैं। जैसे कोई अधिष्ठान रूजु(रस्सी) को 
अज्ञान से सर्प समझता है, वहाँ रज्जु ही सत्य होती है, सर्प सत्य नहीं 
होता, वह मिथ्या है। वैसे ही अज्ञानी व्यक्ति अधिष्ठान ब्रह्म को अज्ञान से 
चेतन जीव और अचेतन पदार्थ समझता है, वहाँ ब्रह्म ही सत्य है, अन्य 
पदार्थ सत्य नहीं है, वे मिथ्या हैं। इस प्रकार जगत्‌ को रज्जुसर्प के समान 
मिथ्या मानने वाला शांकर मत उचित नहीं है क्योंकि भ्रमस्थल में तीन 
सत्य वस्तुएं होती हैं। जिसमें सर्प का भ्रम होता है, वह रज्जु सत्य होती 
है, उसमें जिस सर्प का भ्रम होता है, वह सर्प भी अन्यत्र सत्य होता है। 
यदि कहीं भी सत्य सर्प नहीं होगा तो रज्जु में सर्प का भ्रम नहीं होगा। भ्रम 
की सिद्धि के लिए कहीं न कहीं सत्य सर्प मानना ही होगा, जिस मनुथ 
को भ्रम होता है, वह भी अधिष्ठान रजजु से भिन्‍न होता है और सत्य होता 
है। इस प्रकार र्जुसर्प प्रमस्थल में तीन सत्य पदार्थ अब्लीकृरत होते है 
इसी प्रकार ब्रह्म में जिस जगत्‌ का भ्रम होता है, उसे कहीं न ३०० 
स्वीकार करना होगा। यदि कहीं भी सत्य जगत्‌ स्वीकार नहीं का 
ब्रह्म में उसका भ्रम नहीं होगा और भ्रम न होने से वह मिथ्ग के 
होगा। यदि कहीं उसे सत्य स्वीकार करते हैं तो “ब्रह्म सत्यं जगनि 

यह सिद्धान्त खण्डित हो जाएगा। जैसे रज्जु में सर्प के श्र वाला मई. 


00 कब 2 000 0 भर लक लक 2 क०गह०टरगढर 
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5 - !. तस्य भाव: तत्त्वम्‌, तत्‌ शब्दात्‌ तस्य 
अ.सू5..]]9) इति सूत्रेण भावे त्व प्रत्यय:। 


प्रस्तावना ॥९॥॥| 
रजु से भिन्‍न होता है, वैसे ही ब्रह्म में जगत्‌ की भ्रान्ति वाला मनुष्य ब्रह्म 
से भिन्‍न होगा और जैसे भ्रान्त मनुष्य को रजु का ज्ञान होने पर भ्रम के 
निवृत्त होने पर भी वह रज्जु से भिन्‍न ही रहता है बैसे ही भ्रान्त मनुष्य को 
ब्रह्म का ज्ञान होने पर जगत भ्रम के निवृत्त होने पर भी वह मनुष्य ब्रह्म 
से भिन्‍न रहेगा और ऐसा होने पर जीव और ब्रह्म] की एकता भी सिद्ध नहीं 
होगी। इस प्रकार जगतू को मिथ्या मानने पर अनेक दोष प्राप्त होते हैं 
इसलिए उसे सत्य ही माना जाता है। 


विशिष्टाद्वैत वेदान्त दर्शन में चितू, अचित्‌ और ईश्वर (ब्रह्म) इन 
तीन तत्त्वों को स्वीकार किया जाता है। इन तीनों के स्वरूप और स्वभाव 
भिन्‍न होने पर भी चितू और अचितू ब्रह्म के विशेषण हैं, इन दोनों से 
विशिष्ट ब्रह्म एक अद्ठैत तत्त्व है। जैसे दण्ड और कुण्डल किसी मनुष्य के 
विशेषण होते हैं, वैसे चेतन और अचेतन ब्रह्म के विशेषण नहीं हैं क्योंकि 
दण्ड और कुण्डल कभी अपने आश्रय से पृथक्‌ भी स्थित होते हैं किन्तु 
चेतन और अचेतन कभी भी अपने आश्रय से पृथक्‌ स्थित नहीं होते। दण्ड 
और कुण्डल मनुष्य के पृथक्सिद्ध विशेषण होते हैं किन्तु चेतन और 
अचेतन ब्रह्म के अपृथक्सिद्ध विशेषण होते हैं। 


कुछ लोग देह को ही आत्मा समझते हैं, देह से भिन्‍न आत्मा नहीं 
समझते। अचित्‌ देह से चेतन आत्मा का भेद समझने के लिए चेतन और 
अचेतन तत्त्व का ज्ञान उपयोगी है। देह से भिन्‍न चेतन आत्मा को जानने 
वालों में भी कुछ उसे स्वतन्त्र समझते हैं, ब्रह्मात्मक नहीं समझते। अपने 
आत्मस्वरूप को ब्रह्मात्मक समझने के लिए चेतन जीवात्मा और परमात्म 
तत्त्व का ज्ञान उपयोगी है। इस प्रकार चेतन, अचेतन और ईश्वर तत्त्व के 
ज्ञान से देहात्मभ्रम और स्वतन्त्रात्म भ्रम निवृत्त होते हैं अत: भोक्‍्ता 
जीवात्मा, भोग्य अचेतन और प्रेरक ईश्वर को जानकर - भोक्‍्ता भोग्यं 
प्रेरितारं च मत्वा (श्वे.उ..2) इत्यादि श्रुतियों के अनुसार तीन तत्त्व 
माने जाते हैं। चित्‌ और अचित्‌ इन दो विशेषणों से विशिष्ट एक ब्रह्म होने 
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टिप्पणी - ।. ब्रह्म आत्मा नियन्ता यस्य स ब्रह्मात्मक:। 


शाप तत्त्वत्रयम्‌ 
से एक तत्त्व माना जाता है। इन दोनों पक्षों में कोई विरोध नहीं है क्योंकि 
उक्त तीनों के स्वरूप में भेद तथा विशिष्ट ब्रह्म की एकता स्वीकृत है। 


अचेतन प्रकृति, जीवात्मा और परमात्मा ये तीनों तत्त्व सत्य ही हें, 
मिथ्या नहीं। ब्रह्म का नाम सत्य का सत्य है। जीवात्मा सत्य है, उससे भी 
बढ़कर परमात्मा सत्य हे- अथ नामधेयं सत्यस्य सत्यं प्राणा वै सत्य 
तेषामेष सत्यम्‌ (बृ.उ.2.3.6)। जड़ प्रकृति के स्वरूप में विकार होता है, 
चेतन जीव के स्वरूप में विकार नहीं होता, इस लिए अचेतन की अपेक्षा 
जीव को सत्य (निर्विकार) कहा जाता है, बद्धावस्था में जीव के ज्ञान गुण 
में विकार होता है, परमात्मा के गुण में विकार नहीं होता इसलिए जीव से 
बढ़कर ब्रह्म सत्य कहा जाता है। सत्यस्य सत्यम्‌ इस प्रकार उक्त श्रुति ही 
सत्य पदार्थों के तारतम्य को कहती है। इस रहस्य को न समझने के 
कारण ही “ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या' यह भ्रान्त धारणा प्रचलित हुई। 


श्रीलोकाचार्य स्वामी जी द्वारा तमिलभाषा में लिखित तथा विद्वानों 
के द्वारा संस्कृत में अनूदित तत्त्वत्रयम्‌ ग्रन्थ विशिष्टाद्वैत बेदान्त को समझने 
के लिए अत्यन्त उपयोगी हैं। हमारे आराध्य परात्पर प्रभु सर्वेश्वर श्रीसीतारामजी 
के असीम अनुग्रह से इसकी तत्त्वविवेचनी व्याख्या का प्रणयन हुआ है। 
इस से पूर्व में प्रकाशित मेरी प्रौढ मौलिक कृति “विशिष्टाद्वैत वेदान्त का 


करेगी। भयवेदान्तप्रवर्तकाचार्य श्रीस्वामी मध 
>पदनाचार्य (श्री लक्ष्मीबेंकटेश मन्दिर श्रीवेष्णब योला, पो. त्रिवेणी, जिला - 
नवलपरासी, लु.आ. नेप्राल) द्वारा प्रकाशित, श्रीवरवरमुनि स्वामी जी कृत 
भाष्य सहित “तत्त्व त्रयम' और विश्वविद्यालय अध्ययन केन्द्र फैजाबाद 
द्वार प्रकाशित, काज्ची प्रतिवादिभयद्लुर श्रीमदनन्ताचार्य स्वामी जी द्वारा 
संस्कृत में अनूदित, आचार्य श्री शिवप्रसाद द्विवेदी जी कृत हिन्दी व्याख्या 
सहित तत्त्वत्रयम्‌ ये दो संस्करण मेरे पास थे। भिन्‍न -भिन्‍न अनुवादकों से 
अनूदित होने के कारण इनमें पाठभेद होना स्वाभाविक है। मैंने सुबोधता 
की दृष्टि से प्राय: काञ्ची स्वामी जी के पाठ का और क्वचित्‌ दूसरे पाठ 
का भी अनुसरण किया है और इस व्याख्या के लेखन में वरवरमुनि स्वामी 


प्रस्तावना के. ए 


जी के भाष्य का आश्रय लिया है। यह व्याख्या मूल ग्रन्थ को लगाने में 
अत्यन्त उपयोगी सिद्ध होगी, ऐसी आशा है। 


स्वामी त्रिभुवनदास 
मड़लम्‌ कुटीरम्‌, गंगालाइन, 
पो.- स्वर्गाश्रम (ऋषीकेश) , 
उत्तराखण्ड, पिन- 249304 


प्राकक्थन 


लोकाचार्यायगुरवे कृष्णपादस्य सूनवे। 
संसारभोगिसन्दंष्ट 'जीवजीवातवे नम:॥ 


अनादि माया से मोहित होने के कारण ईश्वर-विमुख होकर 
कर्मानुसार कौटपतड्भादि नाना योनियों में भटकते हुए गर्भ, जन्म, जरामरणादि 
अनेक दुःखों को भोगने वाले, जीवात्मा के ऊपर कदाचित्‌ अकारणकरुण 
उन-प्रभु कौ कृपादृष्टि पड़ने पर इसे देवदुर्लभ मनुष्य जीवन मिलता है। 
शास्त्र कहता है- ““कीटेषु कोटिशतजन्मसु मानुषत्वम्‌''। ऐसा दुर्लभ 
मानव जन्म प्राप्त करके भी आहार, निद्रा आदि मौज-मस्ती में ही अपनी 
सारी आयु बीत जाये तो अन्त में पछताने के सिवाय और कुछ नहीं 
मिलेगा। जैसा किसी ने कहा है- 


अह ह! जन्म गतज्च निरर्थक॑ न यजनं भजनज्च कृतं हरे:। 
ने >गुरुपादससेरुह चिस्तन 


दुःखमय संसार से छूटने की इच्छा होगी का &#- कट 
मुमुक्षु कहते हैं। । ऐसी इच्छा वाले व्य 


की 22 ४०७5६ होने पर उसके साधन को जानने के लिए सदगुरु 
शास्त्र का विधि / तद्चिज्ञानार्थ सः गुरुमेबाभि गच्छेत। वेदवेदान् 
आश्रय लेना बाकि मूली ब्रह्मनिष्ठ (बह्यदर्शी) गुरु का ही 
श्रुत का उपबंहण निचे श्ोजिय ब्रह्मनिष्ठम्‌' कहा गया। इस “मुण्डक 

उपबृंहण करते हैए भागवत में कहा गया - शाब्दे परे थ 
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प्रककथन ५ 
#ए! 
निष्णातं ब्रह्मण्युपसमा श्रयम। ( भा.].3.2। ) 
निजी ख्याति, लाभ और पूजादि की अपेक्षा विना ज्ञान तथा 
तदनुरूप अनुष्ठान (आचरण) सम्पन्न मानवमात्र का कल्याण चाहने वाले, 
दयालु सदगुरु का उपदेश सुगमता से ज्ञातव्य साधन-साध्य आदि वस्तु का 
यथार्थ बोध जिज्ञासु को करा सकता है। 
उपर्युक्त लक्षणों से युक्त एक सद्गुरु के विषय में यहाँ दो शब्द 
कहने जा रहे हैं- जो अपने सद्गुणों से लोकाचार्य नाम से प्रसिद्ध हो चुके 
हैं। श्रीलोकाचार्यजी ने श्रुति, स्मृति तथा इतिहास और पुराणों में विस्तार से 
वर्णित चित्‌, अचित्‌ और ईश्वर का स्वरूप और तीनों के विशेष स्वभाव 
का जिस ग्रन्थ के माध्यम से सरलता से बोध कराने के लिए सत्प्रयास 
किया, वह अन्वर्थनाम वाला तत्त्वत्रय ग्रन्थ है। इस में नाम के अनुसार 
तीन प्रकरण हैं जिस का प्रारम्भ इस प्रकार है- मुमुक्षोए्चेतनस्य मोक्षोत्पत्तौ 
तत्त्वत्रयज्ञानमपेक्षितम्‌, तत्वत्रयं चिदच्चिदीएवरश्च। संसार से निवृत्ति की 
इच्छा वाले को मुमुक्षु और ज्ञान वाले को चेतन कहते हैं। सामान्य ज्ञान 
वाले पशु-पक्षी आदि भी हैं, परन्तु उनमें मोक्षेच्छा दुर्लभ है इसलिए मानव 
को लक्ष्य करके मुमुक्षु कहा गया तथापि मानव में भी संसार से निवृत्ति 
की इच्छा दुर्लभ ही है क्योंकि इस इच्छा के न होने से ही अनादि काल 
से जन्म-मरण रूपी संसार में वह भटकता आ रहा है। इसी अभिप्राय से 
ग्रन्थकार ने 'मुमुक्षोश्चेतनस्य' ऐसा कहा है। लोक में दो श्रेणी के मानव 
होते हैं- बुभुक्षु और मुमुक्षु। केवल भोग-विलास की इच्छा वाले को बुभुक्षु 
कहते हैं। प्राय: लोगों में भोगों कौ ही बलवती इच्छा देखी जाती है। इस 
आलेख के आरम्भ में बताया गया कारण उपस्थित होने पर ही संसार से 
निवृत्ति की इच्छा हो सकती है अन्यथा नहीं। 
यहाँ मोक्षप्राप्ति में जिन तीन तत्त्वों का ज्ञान अपेक्षित बतलाया गया, 
उनमें प्रथम चित्‌ प्रकरण से 'चित्‌' शब्द वाच्य जीवात्मा के स्वरूप-स्वभाव 
और परस्पर भेदों का साज्भीपाज्न निरूपण किया गया है। द्वितीय अचिव 
प्रकरण में अचित्‌ के तीन भेद वर्णित हैं- शुद्ध सत्त, मिश्रसत्त और 
में चौबीस तत्त्वों वाली प्रकृति और 
सत्त्वादिशून्य। इन में क्रमशः भगवद्धाम, पा 
काल तत्त्व का विस्तार से निरूपण किया गया है। अन्तिम ईश्वर प्र 


तारों गरोजन बताकर 
में उनका स्वरूप, स्वभाव, विविध अवतारों और उनका प्रयोजन ब 
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श्शां तत्वत्रय 
ग्रन्थ पूर्ण हुआ है। इसका विस्तृत ज्ञान तो मूल का अनुवाद और पक 
विस्तृत व्याख्या से ही हो सकेगा। 


श्रीलोकाचार्य स्वामी जी का मूलग्रन्थ तथा श्रीवरवर मुनि का मूल 
के आशय को पूर्णतः प्रकाशित करने वाला अनेक प्रमाणवचनों के सहित 
सरल और सरस भाष्य तमिल भाषा में लिखा गया है। श्रीवृन्दावनस्थ 
श्रीरड्रमन्दिर के संस्थापक प्रातःस्मरणीय स्वनामधन्य अनन्त श्रीविभूषित 
श्रीरड्नदेशिकस्वामी जी महाराज ने श्रीलोकाचार्य स्वामी जी के अन्य सभी 
ग्रन्थों के साथ इस तत्त्वत्रय ग्रन्थ का भी भाष्य सहित संस्कृत में अनुवाद 
करके हम सभी का महान उपकार किया है। श्रीवरवरमुनि का भाष्यसहित 
यह तत्त्वत्रय ग्रन्थ वि.सं. 995 में चौखम्बा बनारस से प्रकाशित हमें 
को मिला था। उसके अप्राप्य होने पर पूर्वी नेपाल के त्रिवेणी धाम 


से पुन |] 
प्रकाशित हुआ, वह भी अब अप्राप्य ही है। अत: इसके पुन; प्रकाशन की 
आवश्यकता है। केवल मूल और उसका हिन्दी-नेपाली अनुवाद वाला 


तत्वत्रय यत्र तत्र उपलब्ध है परन्तु भाष्य सहित नहीं। श्रीवरवर मुनि के 
भाष्य सहित यह ग्रन्थ श्रीसम्पूर्णानन्द सं. वि. विद्यालय की शास्त्री परीक्षा 
में भी वैकल्पिक रूप से निर्धारित है। सौभाग्य कौ बात है कि स्वामी 
श्रीत्रिभुवत दासजी महाराज ने इस ग्रन्थ का स्वाध्याय करके श्रीवरवर मुनि 
के भाष्य के आधार से मूल संस्कृत का लोकभाषा हिन्दी में विस्तार से 
विवेचन किया है। इस कार्य में इन्होंने अन्य अनेक ग्रन्थों का भी सहयोग 
लिया है, जो इसके पढ़ने से ज्ञात होता है। श्रीरड्जमन्दिर वृन्दावन के 
वार्षिक ब्रह्मोत्तत के पावन अवसर में हमें भी इसे पढ़ने का अवसर 


मिला। इसका यथां शीघ्र प्रकाशन हो जाय तो संस्कृतज्ञ तथा संस्कृत भाषा 


के अनभिज्ञ सज्जनों और उक्त परीक्षार्थी छात्रों का महान उपकार होगा, 
ऐसा अपना विश्वास है। 
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तत्त्वत्रयम्‌ 
मूलपाठ: 


चित्प्रकरणम्‌ 


।.मुमुक्षो: चेतनस्य मोक्षसिद्धये तत्त्वत्रयज्ञानमपेक्षितम्‌। तत्त्वत्रयं 
चिदचिदीश्वरश्च। 

2.चिद्‌ इति आत्मोच्यते, आत्मस्वरूप 'गत्वा गत्वोत्तरोत्तरम्‌ ' 
इत्युक्तप्रकारेण देहेन्द्रियमन:प्राणबुद्धि भ्यो विलक्षणम्‌, अजडम्‌, 
आनन्दरूपम्‌, नित्यमू, अणु अव्यक्तम्‌, अचिन्त्यम्‌, निरवयवम्‌ , 
निर्विकारम्‌, ज्ञानाश्रयभूतम्‌, ईश्वरस्य नियाम्यम्‌, धार्यमू, शेषभूतज्च। 
3.आत्मस्वरूपस्य देहादिविलक्षणत्वं कथमिति चेद्‌ इत्थं देहादीनां “मम 
देहादय:' इत्यात्मनो भिन्‍नतया भानात्‌, इदन्त्वेन भानात्‌, आत्मनश्च अहन्त्वेन 
भासमानत्वात्‌, एतेषां कदाचिद्‌ भासमानत्वात्‌ कदाचिदभानाच्च, आत्मनस्सदा 
भासमानत्वाच्च, एतेषां बहुत्वात्‌ आत्मन एकत्वाच्च एतेभ्यो विलक्षण 
आत्मेत्यड्लीकर्तव्यम्‌। 

4.अजडत्व॑ नाम ज्ञानमन्तराउपि स्वतो भासमानत्वम्‌। 

5.आनन्दरूपत्वञ्च सुखरूपत्वम| सुप्तोत्थितस्थ सुखमहमस्वाप्सम्‌ इति 
परामर्शदर्शनातू सुखरूप आत्मा भवति। 

6.नित्यत्वं नाम सदावर्तमानत्वम्‌, सदा वर्तते चेज्जन्ममरणे कथं भवतः? 
इति चेद्‌ देहसम्बन्धो जन्म, देहवियोगो मरणम्‌। 

7.अणुत्व॑ कथमिति चेत्‌? हृदयप्रदेशाद्‌ उत्क्रामति गच्छत्यागच्छति चेति 
शास्त्रे प्रतिपादनादू अणुः आत्मा भवति। 

8.ननु अणु: हृदयदेशे तिष्ठति तर्हिं सर्वत्र शरीरे सुखदु:खे कथमनुभवति? 
इति चेन्‍न मणिद्युमणिदीपादीनां 5पि प्रभाया: सर्वत्रैकरूपेण 
व्याप्तिवद्‌ ज्ञानस्य सर्वश्रैकरूपेण व्याप्या तदनुभवो न विरुध्यते। 
9.एकस्यैककालेडनेकदेहपरिग्रहो5पि ज्ञानव्याप्त्या। 


श्ष्णाां तत्तत्रयम्‌ 


0.अव्यक्तत्वं नाम घटपटादिग्राहकै: चक्षुरादिभि: अव्यडर्यत्वम्‌। 
.अचिन्त्यत्व॑ं नाम अचित्सजातीयतया चिन्तनानर्हत्वम्‌। 
2.निरवयवत्व॑ नाम अवयवसमुदायानात्मकत्वम्‌| 

3.निर्विकारत्वं नाम अचिद्वद्विकाररहिततया सदैकरूपत्वम्‌। 
]4.एवंरूपतया शस्त्राग्निजलवातातपादिभि: छेदनदहनक्लेदनशोषणादि- 
करणाथयोग्यत्वम्‌। 

5.आहता आत्मा देहपरिमाण इत्याहु:। तच्छुतिविरुद्धम्‌। अनेकदेहपरिग्रह 
कुर्वतां योगिनां स्वरूपस्य शैथिल्यज्च प्रसज्येत। 

6.ज्ञानाश्रयत्वं नाम ज्ञानाधारत्वमू। आत्मा ज्ञानाधारो यदि न स्यात्‌, 
ज्ञानमात्रं स्यात्‌, तदाऊहं ज्ञानमित्येव प्रतिसन्दधीत न त्वहं जानामीति। 
7.ज्ञतेत्युक्त्यैव कर्ता भोक्ता चेत्युक्तो भवति। कर्तृत्वभोक्तृत्वयोज्ञाना- 
वस्थाविशेषत्वात्‌। 

8.केचित्तु गुणानामेव कर्तृत्वं नात्मन: इत्याहु: तन्‍न, तदास्य शास्त्रवश्यत्वं 
भोक्तृत्वं च न स्यात्‌। 

9.सासारिकप्रवृत्तिषु कर्तृत्वं न स्वरूपप्रयुक्तम्‌ अपितु गुणसंसर्गकृतम्‌। 
कर्तृत्व॑ं चेश्वराधीनम्‌। 

20.ज्ञानाश्रयत्वे शास्त्रेषु ज्ञानमिति निर्दशोउस्य कत:? इति चेत्‌ ज्ञाननैरपेक्ष्यणापि 


>> 


स्वयमवभासत इति ज्ञानं सारभूतगुणतया निरूपकधरमों भवतीति च तथा 
निर्देश:। 


2.नियाम्यत्वं॑ नाम ईश्वरबुदृध्यधी नसर्वव्यापारवत्त्वम्‌। 
22.धार्यत्वं नाम तत्स्वरूपसंकल्पव्यतिरेकप्रयुक्तस्वसत्ताव्यतिरेकयोग्यत्वम्‌ | 
23.शेषत्व॑ नाम चन्दनकुसुमताम्बूलादिवत्तस्य 


४ बह रजत यथेष्टविनियोगार्हत्वम्‌। 
इंद चात्मवस्तु गृह तरनुत्रकलत्रादिवत्‌ पृथकस्थित्यादीनां योग्यं न भवति 
किन्तु शरीरवत्तदयोग्यं भवति। 
24.आत्मस्वरूप॑ बल नैडमुक्तनित्यभेदेन त्रिविधम्‌। संसारिणो बद्धा 
इत्युच्यन्ते। "ता मुक्ता इत्युच्यन्त।. कदाप्यनाप्रातसंसारा 
नित्या इत्युच्यन्ते । 
25.जलस्थाग्निसंसूष्टस्थालीससरगेण यथौष्ण्यशब्दादयो जायन्ते। 
7था53त्मनो3चित्सम्बन्धेनाउ जायन्ते। अचिन्निवृत्तो 
अविद्यादयो निवर्तन्त इति बदन्ति। 


मूलपाठ: हज 
26.ब्रिविध॑ चैतदात्मस्वरूपं पृथक्‌ पृथगनन्तम। 

27.एक एवात्मा न बहव इति केचित्‌। तथा सतति कस्मिश्चित्‌ सुखमनुभवति 
तदानीमेवान्यस्य दुःखानुभवो नोपपद्येत देहभेदादिति चेत्‌ सौभरिशरीरे5प्येव॑ं 
स्यात्‌। कस्यचित्‌ संसरणं कस्यचिद्‌ मुक्ति: कस्यचिच्छिष्यत्वं कस्यचिदाचार्यत्व॑ 
च न संघटेत। विषमसृष्टिरपि नोपपद्येत। आत्मभेदप्रतिपादक श्रुतिविरो धश्च। 
28.श्रुतिसौपाधिक भेद॑ प्रतिपादयतीति चेन्न, मोक्षद्शायाम्‌ अपि भेदसदुभावात्‌। 
तदा देवमनुष्यादिभेदानां कामक्रोधादि भेदानां च नाशे सति आत्मस्वरूपाणाम्‌ 
अत्यन्तसमतया केनापि प्रकारेण क्षेदप्रतिपादनाउसम्भवेडपि परिमाणेन 
प्रकारेणाकारेण च समानानां स्वर्णकुम्भानां रलानां ब्रीह्मादीनां च परस्परभेदवत्‌ 
स्वरूपभेदो5पि सिद्ध: तस्मादात्मभेदोउद्जीकार्य :। 

29.शेषत्वे सति ज्ञातृत्वम्‌ आत्मनां लक्षणम्‌। 

30.एवेषां ज्ञानमपि स्वरूपवन्तित्य॑ द्रव्यरूपम्‌ अजड़म्‌ आनन्दरूपज्च तर्हिं 
स्वरूपस्य ज्ञानस्य च को भेद इति चेत्‌ स्वरूप॑ धर्मि, संकोचविकासायोग्यं, 
स्वेतराप्रकाशकम्‌ , स्वस्मै स्वयं प्रकाशमानम्‌, अणुपरिमाणं च भवति, 
ज्ञान तु धर्मभूतं संकोचविकासयोग्यम्‌, स्वेतरवस्तुप्रकाशकम्‌, स्वस्मै 
स्वयमप्रकाशमानम्‌ आत्मने प्रकाशमानम्‌, विभु च भवति। 

3].तत्र केषांचिज्ज्ञानं सर्वदा विभु, केषांचिच्च सर्वदाउविभु, केषांचित्‌ तु 
कदाचित्‌ विभु कदाचिदविभु च। 

32.ज्ञानस्य नित्यत्वे ज्ञानं मे जातम्‌, नष्टम्‌ इति व्यवहार: कथम्‌? इति 
चेत्‌ इन्द्रियद्वारा बहिर्निसृत्य विषयान्‌ गृह्माति निवर्तत च अतः तथा 
व्यवहियते। इदमेकमपि नानात्वेन भासते प्रसरणभेदेन। 

33 ज्ञानस्य द्र॒व्यत्वं कथम्‌? इति चेत्‌ क्रियागुणयोराश्रयत्वाद्‌ अजडत्वाच्च। 
अजडल्वे सुषुप्तिमूर्चर्छादिषु कुतो न प्रकाशते? इति चेत्‌ प्रसरणाभावान्न 


प्रकाशते। 
34,आनन्दरूपत्वज्च ज्ञानस्य प्रकाशकाले5नुकूलत्वम्‌। विषशस्त्रादिप्रदर्शनकाले 
तद्विषयकज्ञानस्य दुःखरूपत्वे कारणं देहात्मभ्रमादय:। ईश्वरात्मकतया 


सर्वेषां पदार्थानां आनुकूल्यमेव स्वभाव: प्रातिकूल्यं त्वागन्तुकम्‌। 
वस्त्वन्तरनिष्हंस्याप्यानुकूल्यस्य स्वाभाविकत्वे कस्यचित्‌ कदाचित्‌ 


कुत्नरचिदनुकूलानां चन्दनकुसुमादीनां देशान्तरे कालान्तरे च त॑ प्रत्येव तद्देशे 
तत्काले चान्य॑ प्रति च प्रतिकूलता न स्थात॥। 


री ५५४ * 


02७४ 
अचित्प्रकरणम्‌ 


।.अचिद्‌ ज्ञानशून्यं विकारास्पदं च। इदं शुद्धसत्त्वं मिश्रसत्त्व सत्तशून्य॑ 
चेति त्रिविधम्‌। 

2.तत्र शुद्धसत्त्वं नाम रजस्तमो5मिश्रकेवलसत्त्व॑ नित्य ज्ञानानन्‍्दजनक कर्मणा 
विना केवलभगवदिच्छया विमानगोपुरमण्डपप्रासादादिरूपेणपरिणत॑ निरवधि 
कतेजोरूप॑ नित्यमुक्तैरीश्वरेण च परिच्छेत्तुमशक्यमत्यद्‌भुत॑ वस्तु। 
3.इदं केचिज्जडमाहु: केचिद्‌ अजडम्‌॥ अजडत्वे नित्यानां मुक्तानाम्‌ 
ईश्वरस्य च ज्ञाननैरपेक्ष्येण स्वयं प्रकाशते। संसारिणां तु न प्रकाशते। 

4. आत्मनो ज्ञानाच्चास्य भेद: कुत:? इति चेद्‌ अहमित्यभानातू शरीरादिरूपेण 
परिणामात्‌, विषयनिरपेक्षतया स्वत एव भासमानत्वात्‌, शब्दस्पर्शाद्याश्रयत्वाच्च 
भिन्‍तत्वम्‌ अभ्युपेयम॥ 

5.मिश्रसत्त्वं नाम सत्त्वरजस्तमोरूपगुणत्रययुक्त:, बद्धचेतनानां ज्ञानानन्दयो: 
तिरोधायक:, विपरीतज्ञानजनकः नित्य:, ईश्वरस्थ क्रौडापरिकरभूत:, 
प्रदेशभेदेन कालभेदेन च सदृशानां, विसदृशानां विकाराणाम्‌ उत्पादक: 
प्रकृतिरविद्यामायेत्यभिधीयमान: कश्चिद्‌ अचिद्विशेष:। 

6.विकाराणां जनकत्वात्‌ प्रकृतिरित्यभिधीयते, ज्ञानविरोधित्वाद्‌ अविद्येति 
निगद्यते, विचित्रसृष्टिकारकत्वान्मायेत्युच्यते। 

7. अयज्चाचिद्विशेष: पौडग्गैम्बुलनुम्‌............ इत्युक्तप्रकारेण 
चतुर्विशतितत्त्वात्मक :। 

8.तेषु प्रथम तत्त्वं प्रकृति।। इयं च विभक्ततम इति अविभक्ततम इति 
अक्षरमिति च कतिपयावस्थावती। गुणवैषम्येन महदादिविकारा अस्या उत्पद्यन्ते। 
9.सत्त्वरजस्तमांसि गुणा:, एते च प्रकृतेस्स्वरूपानुबन्धिन: स्वभावा:। 
प्रकृत्यवस्थायाम्‌ अनुद्‌भूता विकारदशायाम्‌ उद्भूताश्च भवन्ति। 

0. सरत्त्वं ज्ञानसुखे तत्सड्गज्चोत्पादयति। रज: रागतृष्णासड्भान्‌ 
कर्मसड्भाज्चोत्पादयति। तमस्तु विपरीतज्ञानम्‌ अनवधानमालस्य॑ निद्राउच 
जनयति। 

.एतेषां साम्यदशायां विकारा: समा: अस्पष्टाश्च भवन्ति। वैषम्यदशायां 
विकार विषमा: स्पष्टाश्च भवन्ति। | 
2.विषमविकारेषु प्रथमो महान्‌। अय॑ सात्त्विकराजसतामस भेदेन 


..__ाइत 


मूलपाठ: 


डरा 
त्रिविध:,. अध्यवसायजनकश्च। अस्माद्‌ वैकारिकतैजसभूतादिभेदेन 
त्रिविधो5हंकार उत्पच्यते। अहकारो $भिमानहेतु :। एपु वैकारिकाच्छोत्र 
त्वक्चक्षु्जिह्ाध्राणाख्यानि णिपादपाबू- 


4.स्पर्शतन्मात्रप्रभूतीनि चत्वारि तन्मात्राण्याकाशादिभ- 
वाय्वादिभूतचतुष्टकारणभूतानि चेत्याहु:। भू- तचतुष्टयकार्य भूतानि, 


5.तन्मात्राणि नाम भूतानां सूक्ष्मावस्था। 
6.राजसाहकारस्त्वन्ययोईयोरहंकारयो : स्वस्वकार्योत्पादने सहकारी भवति। 
सात्त्विकाहंकार : क्रमेण शब्दतन्मात्रादीनां सहकारेण श्रोत्रादिज्ञानेन्द्रियाणि 
वागादिकर्मेन्द्रियाणि च सृजति। तत्सहकारं विनैव च मन: सृजति। केचित्तु 
कानिचिद्‌ इन्द्रियाणि भूतकार्याण्याह्‌:, तत्तु शास्त्रविरुद्धमू, भूतानि 
केवलमाप्यायकानि। 


7.एवेषां संहतिं विना कार्यकरत्वाभावात्‌ मृत्तिकाबालुकाजलानि सम्मेल्य 
एकद्रव्यतामापाद्य तेन भित्तिनिर्माणवत्‌ एतानीश्वर एकीकृत्य अण्डतामापाद्य 


तदन्तश्चतुर्मुख॑ सृजति। 

8.अण्डमण्डकारणानि च स्वयमुत्पादयति। अण्डान्तर्गतानि वस्तूनि 
चेतनान्तर्यामी भूत्वा सृजति। अण्डानि चानेकानि चतुर्दशलोकयुतान्यु त्तरोत्तरं 
दशगुणैस्सप्तभिरा- वरणैरावृतानीश्वरस्य क्रीडाकन्दुकस्थानीयानि जलबुदबुदवत्‌ 
युगपत्‌ सृष्टानि च भवन्ति। 

9.भूतेषु मध्ये आकाशो5वकाशहेतु: वायुर्वहनादिहेतु:, तेज: पचनादिहेतु :, 
जल॑ सेचनपिण्डीकरणादिहेतु:, पृथिवी धारणादिदेतुरित्याहु:। श्रोत्रादिनां पज्चानां 
ज्ञानेन्द्रियाणां क्रमेण शब्दादिपञ्चकग्रहणकृत्यम्‌। वागादिनां पज्चानां कर्मेन्द्रियाणां 
विसर्गशिल्पगत्युक्तय: कृत्यानि। मनस्तु सर्वेषामेषां साधारणम्‌। 
20.आकाशादीनां भूतानां क्रमेण शब्हादयो गुणा भवन्ति। गुणविनिमय: 
पञ्चीकरणेन। आकाशे नैल्यप्रतीतिरपि तेनैव। पूर्वपूर्वतन्मात्रसहाये- 
नोत्तरोत्तरतन्मात्राणि स्वविशेषान्‌ उत्पादयन्तीति गुणाधिक्यमभवदित्यपि 
वदन्ति। 


| तत्त्त्रया 
2.सत्तवशून्य नाम काल:। अय॑ च प्रकृतिप्राकृतानां परिणामहेतु 
कलाकाष्ठादिरूपेण परिणत:, नित्य:, ईश्वरस्य क्रीडापरिकर: शरीरज्च। 
22 'उतदन्यदु भयविधमचित्‌ इश्वरस्यात्मनश्च भोग्यभोगों 2 
पकरणभोगस्थानभूतम्‌। 
23.भोग्यानि विषया:, भोगोपकरणानि चक्षुरादिकरणानि, भोगस्थानानि 
चतुर्दशभुवनानि सर्वे च देहा:। 
24-एपु प्राथमिकम्‌ अचित्तत्तमम्‌ अधस्तनेनावधिना अक्तम्‌, परितस्तनेनोपरितनेन 
चावधिना विरहितम्‌। मध्यम्‌ अचित्‌ तत्त्वं परितस्तनेनाधस्तेनावधिना रहितम्‌। 
ऊर्ध्वावधिना युक्त च। काल; सर्वत्रैकरूपो वर्तते। 


25.काल: परमपदे नित्य: , अन्नानित्य: ईत्यप्याहु;। केचित्तु कालो नास्तीत्याह: 
प्रत्यक्षेणागमेन च तत्सिद्े: नैवं वक्‍तुं शक्यते। । 
26.दिड्नामकमत्तिरिक्त 


मो काम गृह्ममाणत्वात्‌ 
शो जास्वस्थिराणि। तेजी स्तन दिेजासि व 
शुक्लम्‌, शीतस्पशोमधुरश्च ' उप्णस्पर्श। जलस्य रूप॑ 
रस; पृथ्व्या वर्णा बहुविधा ! 
तायोश्चानुष्णाशीत, । एवमचित्‌ त्रिविध के ४ स्पर्शस्त्वस्या: 


5 ९९ ९॥| 
ईश्वर प्रकरण 


[.ईश्वरो 5खिलहे यप्रत्यनीकानन्तज्ञानान्दैकस्वरूपज्ञानशक्त्यादिकल्याण- 
गुणगणविभूषितः, सकलजपगत्सृष्टिस्थितिसहारकर्ता, 'आर्तो जिज्ञासुर- थी 
ज्ञानी' इत्युक्तचतुर्विधपुरुषाणामाश्रयणीय:, धर्मार्थकाम- मोक्षरूपचतुर्विध 
'फलप्रद:, विलक्षणविग्रहयुक्त ५, लक्ष्मीभूमिनीला- नायकश्च। 
: 2.अखिलहेयप्रत्यनीकत्वं नाम तमसस्तेजोवतू सर्पस्य गरुडवद्‌ विकारादिदोषाणां 
प्रतिभटत्वम्‌। 
3.अनन्तत्वं नाम नित्यत्वे सति चेतनाचेतनव्यापकत्वे सत्यन्तर्यामित्वम्‌। 
4.अन्तर्यामित्वे सति कि दोषा: न प्रसज्येरन्‌? इति चेतू यथा शरीरगता 
बाल्यादिदोषा जीवात्मनि न प्रसज्यन्ते तथा त्रिविधचेतनाचेतनदोषा ईश्वरे न 
प्रसज्यन्ते। 
5.ज्ञानानन्दैकस्वरूपत्वं नाम आनन्दरूपज्ञानात्मकत्वम्‌। तच्च कार्स्स्येनानुकूलत्वे 
सति स्वयंप्रकाशत्वम्‌। 
6. अस्य ज्ञान शक्त्यादि कल्याणगुण: नित्यानवधिका: असंख्या निरुपाधि 
का निर्दोषास्समानाधिकरहिताश्च। 
7.एषु वात्सल्यादीनां विषया अनुकूला:, शौर्यादीनां विषया: प्रतिकूला:। 
एतत्कारणभूतज्ञानशक्त्यादीनां तु सर्वे विषयभूता:। 
8.ज्ञानम्‌ अज्ञानाम्‌ उपयुक्तम्‌, शक्ति: अशक्तानाम, क्षमा सापराधानाम्‌, 
कृपा दुःखिनाम्‌, वात्सल्यं सदोषाणाम्‌, शौल मन्दानाम॒, आर्जव॑ कुटिलानाम्‌, 
सौहार्द दुष्टानाम्‌, मार्दव॑ विश्लेषभीरूणाम्‌, सौलभ्य॑ं दर्शनोत्सुकानाम्‌। 
एवमन्यान्यगुणोपयोगस्थलानि द्रष्टव्यानि। 
9.इत्थम्‌ ईश्वर: कल्याणगुणविशिष्टतया अन्येषां दुःखदर्शने सति हा! 
कष्टमित्यनुकोशन्‌ सर्वदाप्येकरूपेण तेषां शुभ॑ चिन्तयन्‌ केवल 
स्वार्थस्स्वपरोभयार्थश्च न भवन्‌ चन्द्रिकामारुतचन्दनजलतवत केवल परार्थस्सन्‌ 
स्वाश्रितानां जन्मज्ञानवृत्तनिबन्धापकर्षम्‌ अपश्यन्‌ तैषों संनथासतशर व हा 
स्वयं शरण्यो भवन्‌ सान्दीपनिपुत्रस्थ वैदिकपुत्राणां च प्रत्यानयनवद्‌ अशक्यानि 
कार्याणि कृत्वाउपि तदपेक्षितानि पृरथन्‌ तय चबाने आजा 


वस्तून्युत्पादयन्‌ आत्मानम्‌ आत्मीय च ते यथा निज निज 


हि #ह५० तत्त्वत्रयम्‌ 


स्वयमेवोपयुज्जमह इति भावयेयुस्तथा तेभ्यो प्रदाय तेषां कार्यसम्पादनेन 
स्वयं कृतकृत्यो भवन्‌ स्वकृतं किमप्यस्मरन्‌ तत्कृतसुकृतलवमेव च मनसि 
कलयन्‌ अनादे; कालादू रूढमूलवासनावासितानपि रसांस्‍्ते यथा विस्मरेयु;, 
तथा तद्भोग्यभूत: भार्यापुत्रादीनां दोषेषु दृष्टेष्वप्यजानन्निव वर्तमान: पुरुष: 
तेषामपराधान्‌ मनसाप्यस्मरन्‌ प्रधानमहिष्या प्रदर्शितिष्वपराधेषु स्वयं तस्या; 
प्रतिपक्षीभूय निश्चलो रक्षन्‌ कामिनीशरीरमलप्रणयी कामुक इव तेषां दोषान्‌ 
भोग्यतया5ड्रगीकृत्य तेषां विषये करणत्रयेणाप्यनुकूल: वियोगे सति तदीय; 
क्लेश: गोष्पदं यथा भवेतू तथा स्वयं क्लिश्यमान: तदानुकूल्याय स्वात्मान॑ 
नीचीकुर्वन्‌ तेषां बन्धनताडनादियोग्य: सुलभो भवन्‌ सचद्य: प्रसूते वत्से 
स्नेहेन पूर्वप्रसूतं वत्सं यवसप्रदानार्थभ्‌ आगतांश्च शुद्झाभ्यां खुरैश्च प्रहरन्ती 
धेनुरिव श्रियं देवीं सूरीश्चोपेक्ष्य तेषु स्निह्मन्‌ वर्तते। 

0.अयमेव सर्वस्य जगत: कारणम्‌। दे 

.केचितू परमाणून्‌ कारणमाहु: परमाणुसद्भावे प्रमाणाभावात्‌ श्रुतिविरोध 
च्च तदयुक्तम्‌। 

]2.कापिलास्तु प्रधानं कारणमाहु:, प्रधानस्याचेतन- त्वादीश्वराधिष्ठानाभावे 
परिणामासम्भवात्‌ सृष्टिसंहार- व्यवस्थाउसंभवाच्च तदप्ययुक्तम्‌। 
3.कर्मपरतन्त्रतया दु:खितया च चेतनोड5पि न कारणं भवितुम्‌ अह॑ति। 
4.तस्मादीश्वर: एवं जगत: कारणम्‌। 

5.अस्य च कारणत्व॑ नाविद्याकर्मपरनियोगादिहेतुकम्‌ , अपितु स्वेच्छाप्रयुक्तम्‌! 
6.संकल्पमात्रेण करणाज्जगत्सृष्टि्नायासाय भवति। अस्या: प्रयोजन लीलेव 
केवलम्‌, तहिं संहारदशायां लीलाया भंग: स्यादिति चेन्‍न संहारस्यापि 
लीलात्वातू। 

7.स्वयमेव जगद्रूपेण परिणमनाद्‌ अयमुपादानकारणमपि भवत्ति, वहिं 
निर्विकारत्व॑ कथम्‌? इति चेतू स्वरूपस्य विकाररहितत्वातू, तहिं कर्थ 
परिणामों भवति? इति चेतू विशिष्टविशेषणसद्वारकतया। न खलु कस्यचिद्‌ 
ऊर्णनाभेर्य; स्वभाव: स: सर्वशकक्‍तेर्न संभवति। 

8.ईश्वरेण क्रियमाणा सृष्टिनाम अचित: परिणमनम्‌ चेतनस्थ 
शरीरेन्द्रियप्रदानपुरस्सर ज्ञानस्य विकासनं च 

9.स्थितिकरणज्च सस्यानां जलधारावत्‌ सृष्टेषु वस्तुष्वनुप्रविश्य स्थिर 
सर्वविधरक्षाकरणम्‌। 


मूलपाठ: #55५ 
20.संहरणं नाम अविनीतस्य पुत्रस्य पित्रा क्रियमाणं निगडबन्धनमिव 
विषयान्तरेषु प्रसक्‍तानां करणानां भज्जनम्‌| 

2.सृष्ट्यादित्रयमिदं प्रत्येक चतुर्विधम। सृष्टौ ब्रह्मण: प्रजापतीनां कालस्य 
सकलजल्तूनां चान्तर्यामी सन्‌ रजोगुणयुक्तस्सृजति। स्थितौ विष्ण्वादिरूपेणावतीर्य, 
मन्वादिरूपेण शास्त्राणि प्रवर्त्य, सन्मार्ग प्रदर्श कालस्य सर्वेषां च 
भूतानामन्तर्यामी सन्‌ सत्त्वगुणयुक्त: स्थापयति। संहारे रुद्रस्य अग्न्यन्तकादीनां 
कालस्य सकलभूतानां चान्तर्यामी सन्‌ तमोगुणयुक्तस्संहरति। 

22.कांश्चित्‌ सुखिनः कांश्चिद्‌ दु:खिनश्च सृजत ईश्वरस्य॒ वैषम्यनैर्घ॒ण्ये 
प्रसज्येयाताम्‌ इति चेन्‍न कर्मणा हेतुना तथा करणात्‌, मृद्भक्षकशिशु- 


शिक्षकमातृन्यायेन हितपरतया करणाच्च। 
23.मुन्नीर्‌आलम्पडैत्त एन्मुहिल वण्णने (स.गी.3.2.) इत्युक्तप्रकारेण 


विग्रहविशिष्टस्सन्‌ सृष्ट्यादिक करोति। 

24.विग्रहश्च स्वरूपाद्‌, गुणेभ्यश्चात्यन्ताभिमत:, स्वानुरूप:, नित्य:, एकरूप:, 
शुद्धसत्त्वात्मक: चेतनदेहवत्‌ ज्ञानमयस्य स्वरूपस्याच्छादनमकुर्वन्‌ 
माणिक्यमयकरण्डक' स्वान्तर्निहितस्य कार्तस्वरस्येव स्वर्णच्छायस्य 
दिव्यात्मस्वरूपस्य प्रकाशक: निरवधिकतेजोरूप:, सौकुमार्यादिकल्याण- 
गुणगणनिधि:, योगिध्येय:, सकलजनमोहन: समस्तभोग- वैराग्यजनक:, 
नित्यमुक्तानुभाव्य: उत्फुल्लपंकजसुगन्धिमहातटाकवत्‌ सकलतापहर: , 
अनन्तावतारकन्दभूत:, सर्वरक्षक: सर्वाश्रयभूतः, अस्त्रभूषणभूषितश्च। 
25.ईश्वरस्वरूपं परव्यूहवि 'पञ्चविधम्‌। तत्र परत्वं 
नाम अकालकाल्येडनन्तानन्दमये देशविशेषे नित्यमुक्तैभोग्यतयावस्थानम्‌। 


26.व्यूहो नाम सृष्टिस्थितिसंहारार्थ संसार्सिरक्षणार्थम्‌ उपासकानुग्रहार्थ च 


संकर्षणप्रद्युम्नानिरुद्धरूपेणावस्थानम! 
27.परस्वरूपे ज्ञानादय: षड्‌ गुणा: पूर्त्या 
गुणौ प्रकाशेते। तत्र संकर्षणो ज्ञानबलाभ्यां युक्त जीवतत्त्वमधिष्ठाय, तच्च 
जगत्संहारञ्च करोति। 


प्रकृतेविंविच्य प्रद्युम्नावस्थां च प्राप्य शास्त्रप्रवर्तन 

प्रद्युम्न ऐश्वर्यवीर्याभ्यां युक्तो मनस्तत्त्वमधिष्ठाय धर्मोपदेशं मनुचतुष्टयादि 
शुद्धवर्गसृष्टिं च करोति। अनिरुद्धस्तु शक्तितेजोभ्यां युकतो रक्षणे तत्त्वज्ञानप्रदाने 
कालसृष्टौ मिश्रसृष्टौ चाधिकृतो भवति। 

28.विभवश्चानन्ता गौणमुख्यभेदेन द्विविधाश्च मनुष्यत्वतिर्यक्त्वस्थावरत्ववत्‌ 


प्रकारेण 


। प्रकाशन्ते, व्यूहेषु प्रत्येक द्वद्ढो 


| 


ऋण तत्त्वत्रयम्‌ 


गौणत्वमपीच्छाकृतम्‌, न स्वरूपत;। तेष्वप्राकृतविग्रहा अजहत्स्वभावविभवा: 
दीपोत्पन्त दीपतुल्या: मुख्यप्रादुर्भावा: सर्वेडपि मुमुक्षूणामुपास्या;। विधि 
शिवपावकव्यासजामदग्न्यार्जुनवित्तेशादयो गौणप्रादुर्भावा: सर्वे5हंकारयु- 
क्तजीवाधिष्ठातृत्वाद्‌ मुमूक्षूणामनुपास्या :। 
29.नित्योदितशान्तोदितादिभेद: जाग्रतसंज्ञादिचातुरात्म्यमू, केशवादि- 
मूर्च्यन्तराणि, षट्त्रिंशदृभेदभिन्‍ना: पद्मनाभादिविभवा:, उपेन्द्रत्रिविक्रमद्धि- 
भकक्‍्तहयग्रीवनरनारायणहरिकृष्णमत्स्यकूर्मवराहाद्यवतारविशेषा: , तदीयभुजायु- 
धवर्णकृत्यस्थानादिभेदाश्च दुरवधारतया गुह्मतमतया चात्र नोच्यन्ते। 
30.अवतराणां हेतुरिच्छा, फल साधुपरित्राणादित्रयम्‌। बहुषु प्रमाणेषु 
भृगुशापादिभिरजायतेत्युक्त्याउवताराणां हेतु: कर्म न भवेत्‌ किम्‌ इति चेत्‌ 
शापो व्याजमात्रम्‌, अवतारास्त्वैच्छिक एवेति तत्रैव समाहितम्‌। 
3.अन्तर्यामित्वं नाम अन्त: प्रविश्य नियन्तृत्वम्‌, स्वर्गनरकप्रवेशाद्यव- 
स्थास्वपि सर्वेषां चेतनानां सहायीभूय तदपरित्यागेनावस्थानमू, अथ च 
शुभाश्रयभूत॒दिव्यविग्रहविशिष्टतया तेषां ध्येयार्थ तेषां रक्षणार्थ च 
बन्धुभूय हृदयकमले5वस्थानं च। 

32. अर्चावतारो नाम 'तमरुहन्ददेब्वुरुपम्‌' इत्युक्तप्रकारेण चेतना- 
'प्िमतद्र॒व्यविशेषे विभवविशेषवद्‌ देशकालाधिकारिनियमम्‌ अन्तरैव 
अपराधान्‌ अपश्यतो$5र्चकपरतन्त्रसमस्तव्यापारवत आलयेषु गृहेषु 
चावस्थानम्‌। 

33.रुचिजनकत्वम्‌, शुभाश्रयत्वम्‌ू, अशेषलोकशरण्यत्वं चेति सर्वमर्चावतारे 
परिपूर्णम्‌॥ 

34.स्वस्वामिभावव्यत्यासेन अज्ञवदशक्तवदस्वतन्त्रवच्च वर्तमानो$पि 
अपारकारुण्यपरवशस्सन्‌ सर्वापिक्षितानि ददाति। 


समाप्तम्‌॥ 


तत्त्वत्रयम्‌ 


तत्त्वविवेचनी हिन्दीव्याख्यासहित 


येना55वास्यमिद सर्व चेतना5चेतनात्मकम्‌। 
विशुद्धसद्गुणौध॑त॑ सीताराममुपास्महे |।॥। 
रामदूत हनूमन्त गड्जा नत्वा च सदगुरुम्‌। 
तत्त्वविवेचनीं व्याख्यां त्रितत्त्वस्य' करोम्यहम्‌।।2॥ 


. चित्प्रकरणम्‌ 


4. मुमुक्षो: चेतनस्य मोक्षसिद्धये तत्त्वत्रयज्ञानमपेक्षितम्‌। तत्त्वत्रयं 
चिदचिदीश्वरएच। 


अर्थ- 
मुमुक्षु चेतनको मोक्षप्राप्ति के लिए तीन तत्त्वों का ज्ञान अपेक्षित 
होता है। चितू, अचित्‌ और ईश्वर ये तत्त्वत्रय कहलाते हैं। 


व्याख्या- 
बन्धन से सर्वथा रहित होकर आनन्दरूप परमात्मा का सतत 
अनुभव करना मोक्ष कहलाता है और मोक्ष की इच्छा करने वाले को मुमुक्षु 
कहा जाता है। निरतिशय आनन्दरूप ब्रह्मका अनुभव करना रूप मोक्ष में 
जीवात्मा का स्वाभाविक अधिकार है फिर भी अनादि कर्मरूप अविद्या के 
कारण उसका नत्रिगुणात्मिका प्रकृति के कार्य शरीर से सम्बन्ध होता है, इस 
कारण वह बद्ध होकर संसार में त्रिविध तापों से संतप्त होता रहता है। 


टिप्पणी - . तत्त्वत्रयस्य इत्यर्थ:। 


दे 


विवेकी पुरुष इससे बचना चाहता है अत: मोक्ष की कामना ५ 
मुमु”क्षा होने पर मोक्ष के साधन का अन्वेषण करता है और मोक्ष कः है 
न ब्रह्मविद्या से मोक्ष प्राप्त करता है। “चेतति जानाति इति चेतन: । 
व्युत्पत्ति के अनुसार चेतन का अर्थ होता है - ज्ञाता अर्थात्‌ जॉन 
आश्रय। जीवात्मा और परमात्मा दोनों ही चेतन हैं तथापि यहाँ मुमुक्षु पद है 

अबारि देके 
सामर्थ्य से जीवात्मा का ग्रहण होता है। अबाधित वस्तु को तत्त्व कहा 
जाता है, वह सत्य होता है - तत्त्वं नाम अनारोपितं वस्तु परमार्थ 
यावतू॥ भोक्ता आत्मा, भोग्य प्रकृति और प्रेरक ईश्वर को जानकर - 
भोक्ता भोग्यं प्रेरितारं च॒ मत्वा (श्वे.उ..2 )। प्रकृति और जीवात्मा का 
स्वामी ईश्वर है, वह ज्ञानादि गुणों से पूर्ण है - ; 
(श्वे.3.6.6)। क्षर प्रधान है, अमृत और अक्षर भोक्ता जीव है, क्षर अचित्‌ 
और अक्षर चितू पर शासन करने वाला एक देव ईश्वर है - क्षरं प्रधानम्‌ 
अमृताक्षरं हरः क्षरात्मानावीशते देव एक: (श्वे.उ..0) इत्यादि प्रकार 
से चित्‌ (चेतन जीवात्मा), अचित्‌ (अचेतन प्रकृति) और ईश्वर (परमात्मा) 
रूप तीन तत्त्वों का प्रतिपादन वेदान्त शास्त्रमें किया जाता है। मोक्ष के 
लिए देहादि से भिन्‍न अपनी आत्मा का ज्ञान और आत्मा के अन्तरात्मारूप 
से ईश्वर का ज्ञान अनिवार्य होता है। देहादि अचित्‌ हैं, आत्मा चित्‌ है। 
देहादि से भिन्न प्रत्यगात्मा को समझने में चित्‌ और अचित्‌ का ज्ञान 
उपयोगी है तथा आत्मा के अन्तरात्मस्वरूप ईश्वर का साक्षात्कार करने में 
चितू और ईश्वर का ज्ञान उपयोगी है। इस प्रकार मोक्ष की प्राप्ति के लिए 
तीनों का ज्ञान अपेक्षित होता है। 


शका- 

ब्रह्म को जानकर ही संसार का अतिक्रमण होता है, मोक्षप्राप्ति के 
लिए अन्य उपाय नहीं है - तमेव विदित्वा5तिमृत्युमेति नान्यः पन्था 
विद्यतेडयनाय (श्वे.उ.3.8)। इस प्रकार श्रुति में ब्रह्मरूप एक तत्त्व का 
ज्ञान ही मोक्ष का उपाय कहा जाता है तो तत्त्वत्रय का ज्ञान मोक्ष का 
उपाय कैसे हो सकता है? 


समाधान- 
जिस का ज्ञान मोक्ष का उपाय कहा जाता है, वह श्रुतिप्रतिपाद्य 


॥ :. 


द्य ब्रह्म 
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तत्त्व सविशेष ही है, निर्विशेष नहीं। सविशेष का अर्थ होता है - विशेषण 
से विशिष्ट (युक्त)। चित्‌ और अचित्‌ ब्रह्म के विशेषण हैं, ब्रह्म विशेष्य 
है। चिद्चित्‌, अनन्तकल्याणगुणणण और दिव्यमंगलविग्रह से भी विशिष्ट 
ब्रह्म है। ये सभी अपृथक्सिद्ध विशेषण हैं और ये कभी भी ब्रह्मस्वरूप से 
पृथक्‌ नहीं रहते हैं। जिस प्रकार दण्ड और कुण्डल से विशिष्ट देवदत्त 
एक ही होता है, उसी प्रकार चित्‌ और अचित्‌ से विशिष्ट ब्रह्म तत्त्व एक 
ही होता है। यही वेदवेद्य तत्त्व है, इसी के ज्ञान से मोक्ष होता है। इस प्रकार 
विवक्षा के भेद से एक तत्त्व हे और तीन तत्त्व हैं, ये कथन संभव होते हैं। 
इन कथनों में कोई विरोध नहीं है। यहाँ दृष्टान्त से इतना भेद अवश्य है 
कि दण्ड और कृण्डल पृथकसिद्ध विशेषण हैं, इस लिए ये कभी अपने 
आश्रय देवदत्त से पृथक्‌ भी रहते हैं किन्तु चित्‌ और अचित्‌ अपृथक्सिद्ध 
लय होने के कारण अपने आश्रय ब्रह्म से पृथक्‌ कभी भी नहीं रहते 
। 


2.चिद्‌ इति आत्मोच्यते, आत्मस्वरूपं “गत्वा गत्वोत्तरोत्तरम्‌' 
इत्युक्तप्रकारेण देहेन्द्रियमन:प्राणबुद्धिभ्यो विलक्षणम्‌, अजडम्‌, 
आनन्वरूपम्‌, नित्यमू, अणु, अव्यक्तम्‌, अचिन्त्यमू, निरवयवम्‌, 
निर्विकारम्‌, ज्ञानाश्रयभूतम्‌, ईश्वरस्य नियाम्यम्‌, धार्यम्‌, शेषभूतज्च। 


अर्थ - 

चित्‌ शब्द से आत्मा कही जाती है। “गत्वा गत्वोत्तरोत्तरम्‌' इस 
प्रकार प्रतिपादित आत्मस्वरूप देह से, इन्द्रियों से, मन से, प्राण से 
और बुद्धि से भिन्‍न है। (इन पाँचों से भिन्‍न आत्मतत्त्व) अजड है, 
आनन्दरूप है, नित्य है, अणु है, अव्यक्त है, अचिन्त्य हे, निरवयव 
है, निर्विकार है, ज्ञान का आश्रय है, ईश्वर का नियाम्य, धार्य और 
शेष है। 


व्याख्या - 

जब तक अचेतन प्रकृति का ज्ञान नहीं होता तब तक उससे 
भिन्‍न अपनी आत्मा का ज्ञान नहीं होगा तथा आत्मा के भी अन्तरात्मा 
रूप से परमात्मा विद्यमान है अतः आत्मा के ज्ञान के पश्चात्‌ ही परमात्मा 
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का ज्ञान हो सकता है इस लिए प्रथम अचेतन प्रकृति ०५ 
पश्चात्‌ चेतन आत्मा का निरूपण और बाद में | निरूषण श्सु 
किया जाता हे किन्तु अचिद्‌ से भिन्‍न तथा ब्रह्म के कोश निज 
है उस आत्मस्वरूप का प्रतिपादन प्रथम होना चाहिए। इस २8. गे 
यहाँ प्रथम चितू का प्रतिपादन किया जाता है। अम्मा 


संवित्‌ प्रतिपज्ज्ञप्ति चेतना (्‌ 
इस कोश के अनुसार ज्ञान का वाचक भावलश्रत्ययान्त 
तत्तत्रय प्रकारण में चेतन आत्मा का वाचक कर्तप्रत्ययान्त चित्‌ शब्द है 
| 
अपनी आत्मा और उसके प्रेरक परमात्मा को भिन्‍न जानकर ईएव को 
प्रीति का विषय बना हुआ साधक उस ज्ञान से मोक्ष को प्राप्त करता है - 
पृथग्‌ आत्मान प्रेरितारं च मत्वा जुष्टस्ततस्तेनामृतत्वमेति (रबे-उ.]6) 
अचेतन प्रकृति और आत्मा पर शासन करने वाला एक ईश्वर है - 
क्षरावात्मानावीशते देव एक: (श्वे.उ..0) आत्मा ज्ञानानन्दस्वरूप और 
निर्मल है - आत्मा ज्ञानानन्दमयोउमल: ( वि.पु.6.7.22 ) इत्यादि शास््रवचनों 
में जीवात्मा के लिए आत्मा शब्द का प्रयोग देखा जाता है। 


श्रीशठकोपस्वामीद्वारा विरचित तमिलग्रन्थ तिरुवायमोली है, इसका 
संस्कृत अनुवाद सहस्रगीति है। मूल तमिलग्रन्थ में आये शेन्नु शेनु 
परम्परमाय का संस्कृत अनुवाद गत्वा गत्वोत्तरोत्तरम्‌ है। इस वचन के द्वाग 
प्रतिपादित आत्मस्वरूप का ग्रन्थकार वर्णन करते हैं। “देहेन्द्रिय' यहाँ पर 
इन्द्रिय पद से बाह्रोन्द्रियों का ही ग्रहण होता है क्योंकि अन्तर्‌ इच्द्रिय मन 
का पृथक्‌ कथन किया गया है। 


को.। 5 )। 
भयान्त चितू शब्द है किनु 


अब उक्त विषय का स्पष्टीकरण किया जाता है - 


3.आत्मस्वरूपस्थ देहादिविलक्षणत्वं कथमिति चेद्‌ इत्थं देहादी 
“मम देहादय: ' इत्यात्मनो भिन्‍नतया भानात्‌, इदन्त्वेन भानात्‌, 
अहन्त्वेन भासमानत्वात्‌, एतेषां कदाचिद्‌ छा डर 
कदाचिदभानाच्च , आत्मनस्सदा भासमानत्वाच्च, एतेषां बहुत्वात 


एकत्वाच्च एतेभ्यो विलक्षण आत्मेत्यड्रीकर्तव्यम्‌। 
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अर्थ - 

यदि कहना चाहें कि आत्मस्वरूप की देहादि से भिन्‍नता कैसे हे? 
तो (इसका उत्तर) इस प्रकार है - मेरे देहादि हें '। इस प्रकार देहादि और 
आत्मा का भिनत्वेन ज्ञान होने से, देहादि का इदन्त्वेन ज्ञान और आत्मा 
का अहन्त्वेन ज्ञान होने से, देहादि का कभी ज्ञान होने और कभी ज्ञान न 
होने तथा आत्मा का सदा ज्ञान होने से, देहादि का बहुत्व और आत्मा का 
एकत्व होने से यह स्वीकार करना चाहिए कि देहादि से भिन्‍न आत्मा है। 


व्याख्या - 

पौराणिक कथाओं के अनुसार देवता और असुर दोनों दो 
माताओं से एक पिता द्वारा उत्पन्न भाई हैं।वे एक दूसरे को नीचा 
दिखाकर अपने को सुखी, समृद्ध और सम्पूर्ण जगत्‌ का सम्राट बनाने के 
लिए परस्पर संघर्ष करते रहते हैं। इसमें देवताओं के गुरु हैं - बृहस्पति 
और असुरों के गुरु हैं - शुक्राचार्य। असुर धनबल और भुजबल से सदा 
ही देवताओं से प्रबल पड़ते रहे हैं और देवता उनसे दुर्बल अत: असुरों 
द्वारा दूसरे पक्ष का उत्पीडन देखकर देवगुरु बृहस्पति ने विचार किया 
कि असुरों को इस प्रकार प्रशिक्षित करना चाहिए। जिसके परिणामस्वरूप 
उनमें मृत्युभय की भावना उत्पन्न हो और वे संग्राम में देवताओं के 
समक्ष खड़ा होने का साहस न कर सकें। ऐसा विचार करके बृहस्पति 
ने चार्वाक बनकर असुरों के दल में प्रविष्ट होकर शनैः शनैः उन्हें 
अनात्मवाद का शिक्षण आरम्भ किया इससे उन्होंने शीघ्र ही असुरों को 
यह विषय दृढ़ता से हृदयंगम कराने में सफलता प्राप्त कर ली कि प्राणी 
की सत्ता केवल उसके वर्तमान जीवन तक है क्योंकि दृश्यमान जीवित 
शरीर से पृथक्‌ आत्मा की कोई सत्ता नहीं हे। उस की पुष्टि के लिए 
चार्वाक ने इस विषय का भी प्रतिपादन किया कि कंवल प्रत्यक्ष प्रमाण 
स्वीकार करना चाहिए, दूसरे प्रमाण स्वीकार नहीं करने चाहिए क्योंकि 
प्रत्यक्ष ही प्रमेय पदार्थ को सिद्ध करने वाला है, दूसरे नहीं। जो प्रत्यक्ष 
प्रमाण से ज्ञेय है, वही वास्तविक है और जो प्रत्यक्ष प्रमाण से ज्ञेय नहीं 
है, उसका अभाव है। पुण्य-पाप, स्वर्ग-नरक, बन्धन-मोक्ष, जप-तप, 
पूजा-पाठ, यज्ञ-श्राद्ध, देवी-देवता, पुनर्जन्म आदि प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्ध 
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नहीं हैं, अतः इनको मान्यता नहीं देनी चाहिए, ये वज्चकों की मिथ्या 
कल्पनाएं हैं। अत: वर्तमान देह को सुखी, संपन्‍न और प्रभावपूर्ण बनाने के 
लिए जो कुछ भी करना पड़े, उसे कर लेना चाहिए। छान्दोग्योपनिषत्‌ के 
अष्टम अध्याय के सप्तम और अष्टम प्रपाठक में एक कथानक उपलब्ध 
होता है जिससे असुरों का आत्मविषयक अज्ञान स्पष्ट होता है - प्रजापति 
ने अपने शिष्यों से कहा कि आत्मा पापरहित है, उसकी वृद्धावस्था नहीं 
होती , उसकी मृत्यु नहीं होती, उसे शोक नहीं होता, उसे भूख-प्यास नहीं 
लगती, वह सत्यकाम है, सत्यसंकल्प है। उसका अन्वेषण करना चाहिए, 
उसका साक्षात्कार करना चाहिए। जो उस आत्मा का अन्वेषण करके 
साक्षात्कार कर लेता है। वह सभी लोकों को प्राप्त कर लेता है, उसकी 
सारी कामनाएं पूर्ण हो जाती हैं। प्रजापति के इस उपदेश को कर्णपरम्परा 
से देवताओं और असुरों ने जाना। तब देवताओं के पक्ष से इन्द्र और असुरों 
के पक्ष से विरोचन समित्पाणि होकर प्रजापति के आश्रम में गये और वहाँ 
दोनों ब्रह्मचर्य के पालनपूर्वक बत्तीस वर्ष तक उनकी सेवा करते रहे। जब 
प्रजापति ने वहाँ रहकर दीर्घकाल तक सेवा करने का कारण पूँछा, तब उन 
दोनों ने बताया कि आपके द्वारा किये गये जिस आत्मा के उपदेश को 
दूसरों के माध्यम से सुना है, उसे आपसे जानने के लिए यहाँ आकर सेवा 
करते हुए निवास कर रहे हैं। प्रजापति ने कहा कि आँख में जो पुरुष 
दिखाई देता है, वही आत्मा है, वह सुखरूप है, भयरहित है, ब्रह्म है। 
प्रजापति के'इस उपदेश से दोनों ने समझा कि आँख में जो द्रष्टा पुरुष की 
छाया दिखाई देती है, वही आत्मा है। दोनों ने अपने ज्ञान की दृढ़ता के 
लिए पुन: प्रश्न किया कि जैसे आँख में पुरुष की छाया दिखाई पड़ती है, 
वैसी ही जल और दर्पण में भी छाया दिखाई पड़ती है, इन तीनों में कौन 
आत्मा है? प्रजापति ने उत्तर दिया कि वे सभी आत्मा हैं, उनमें कोई भेद 
नहीं है। तुम दोनों घड़े में जल भरकर उसमें आत्मा को देखो और जो 
समझ में न आये, उसे पूँछो। दोनों ने जल भरे घड़े में अपने को देखा किन्तु 
क्या समझ में नहीं आया? इसे पूँछ नहीं सके और मौन बने रहे। प्रजापति 
ने पूँछा कि तुम दोनों क्या देख रहे हो? दोनों ने कहा कि नख से लेकर 
शिर तक अपना स्वरूप देख रहे हैं। प्रजापति ने पुन: कहा कि तुम दोनों 
उत्तम अलंकार धारण करके, उत्तम वस्त्र पहनकर, खूब सज कर जलपूर्ण 
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घड़े में अपने को देखो। दोनों ने वैसा ही किया। प्रजापति ने पुँछा कि अब 
आप क्या देख रहे हैं? दोनों ने उत्तर दिया कि जैसे हमने उत्तम अलंकार 
धारण किये हैं, उत्तम वस्त्र पहने हैं और खूब सजे हैं। वैसे ही जलपूर्ण 
घट में ये दोनों दिखाई दे रहे हैं। प्रजापति ने कहा कि जिसे तुम आँख में, 
जलपूर्ण घट में और दर्पण में देखते हो, वह आत्मा है, वह अमृत है, 
भयरहित है, ब्रह्म है। इस उपदेश से संतुष्ट होकर दोनों अपने अपने घर 
की ओर चल दिये। प्रजापति ने विचार किया कि मेरे उपदेश के 
अविचारित निश्चय किये गये अर्थ को जो वास्तविक अर्थ समझेगा वह 
अज्ञानी पराजित हो जायेगा। 


देहात्मवाद की यह शिक्षा असुरों को पसन्द आयी। उन्होंने इसके 
आगे विचार करने का कोई प्रयास नहीं किया। उक्त विचारधाराओं से 
प्रभावित होने के कारण असुरों का राजा विरोचन आत्मज्ञान के उद्देश्य से 
प्रजापति के समीप अनेक वर्षों तक रहकर, उनसे आत्मा का उपदेश 
सुनकर भी आत्मज्ञान से वज्चित ही रहा। उस ने विना विचार के निश्चय 
किये गये अर्थ को वास्तविक अर्थ समझकर अपने अनुचरों को उपदेश 
किया कि देह ही आत्मा है, वह पूज्य है, उसकी अच्छी प्रकार से संभाल 
करनी चाहिए। इस प्रकार असुर आत्मज्ञान से वज्चित हो गये और देह को 
ही आत्मा समझने लगे। 


मूल ग्रन्थ में आये देहादीनाम्‌ पद में आदि से इन्द्रिय, मन, प्राण 
तथा बुद्धि को ग्रहण किया जाता है। कुछ चार्वाक देह को आत्मा मानते 
हैं, कुछ बाह्मोन्द्रियों को आत्मा मानते हैं। कुछ मन को और कुछ प्राण 
को आत्मा मानते हैं। बौद्ध मत' और शोकर मर्ता में बुद्धि (ज्ञान) को 
आत्मा माना जाता है। देहादि से भिन्‍न आत्मा है। यदि देहादि ही आत्मा 
होते तो “मैं देह हूँ, मैं इन्द्रिय हूँ, मैं मन हूँ, मैं प्राण हूँ और मैं बुद्धि हूँ/ 
ऐसी अभेद प्रतीति (ज्ञान) होनी चाहिए किन्तु ऐसी प्रतीति नहीं होती 
बल्कि मेरा देह है, मेरी चक्षु आदि इन्द्रियाँ हैं, मेरा मन है, मेरा प्राण हे, 
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टिप्पणी - ।. बौद्धमत में क्षणिक ज्ञान आत्मा है। 
2. शांकर मत में नित्य ज्ञान आत्मा है। 
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होता है। इस कारण देहादि से भिन्‍न आत्मा मानी जाती है। यह देह है - 
'इदम्‌ शरीरम्‌', यह इन्द्रिय है - 'इदम्‌ इन्द्रियम्‌' इत्यादि रीति से देहादि का 
'इदम्‌! रूप से ज्ञान होता है तथा मैं आत्मा हूँ- 'अहमात्मा' इस प्रकार 
आत्मा का 'अहम्‌! रूप से ज्ञान होता है। देहादि का इदन्त्वेन तथा आत्मा 
का अहन्त्वेन ज्ञान होने के कारण देहादि से भिन्‍न आत्मा स्वीकृत होती है। 
देहादि विद्यमान होने पर सदा ज्ञात होते हों ऐसा नहीं है, बल्कि कभी 
उनका ज्ञान होता है, कभी नहीं होता किन्तु अपनी आत्मा का ज्ञान सदा 
होता है। किसी भी व्यक्ति को “मैं नहीं हूँ" इस प्रकार अपने आत्मस्वरूप 
का अज्ञान कभी भी नहीं होता। इस कारण भी देहादि से भिन्‍न आत्मा 
मानी जाती है। हस्त, पाद आदि बहुत अवयवों का समुदायरूप देह हे, 
इसलिए ग्रन्थकार के द्वारा देह बहुत कहा गया है। चश्षु, श्रोत्र, प्राण, रसना 
और त्वक्‌ के भेद से बाह्य इन्द्रियाँ अनेक हैं। एतस्माज्जायते प्राणो मनः 

सर्वेन्द्रियाणि च (मु.उ.2..3)। इस प्रकार भगवान्‌ से प्राण, मन तथा 
अन्य इन्द्रियों की उत्पत्ति सुनी जाती है। उत्पन्न होने वाली वस्तु कभी 
निरवयव नहीं हो सकती है, वह सावयव ही होती है। उत्पन्न होने के 
कारण चश्षु आदि सभी बाह्योन्द्रियाँ अनेक अवयवों का समुदायरूप हैं, 

इसलिए अनेक कही गयी हें, इसी प्रकार मन भी अनेक अवयवों का 

समूहरूप है, इसलिए उसे अनेक कहते हैं। प्राण, अपान, समान, उदान 

और व्यान भेद से प्राण अनेक हैं, सावयव हैं। बुद्धि से विषय के 

प्रकाशक ज्ञान को लिया जाता है। धर्मभूतज्ञान ही विषय का प्रकाशक है। 

आत्मा ज्ञानस्वरूप है, उसके आश्रित एक ज्ञान रहता है, जिसे धर्मभूत ज्ञान 

कहा जाता है, इस ज्ञान का अधिकरण होने के कारण ही आत्मा को ज्ञाता 

कहा जाता है। घटज्ञान, पटज्ञान भेद से बुद्धि की वृत्तियाँ बहुत होने से 

बुद्धि को बहुत कहा जाता है। अनेक बुद्धि अर्थात्‌ अनेक ज्ञान का आश्रय 

आत्मा एक ही है। इस प्रकार देहादि नाना होते हैं और उनका आश्रय 

आत्मा एक ही होती है। इस कारण भी देह, इन्द्रिय, मन, प्राण तथा बुद्धि 

से विलक्षण आत्मतत्त्व को स्वीकार करना चाहिए।' 


टिप्पणी -. देहादि से विलक्षण आत्मस्वरूपको विस्तार से समझने 
केलिए “विशिष्टाद्वैत वेदान्त का विस्तृत विवेचन” नामक ग्रन्थ के 
जीवात्मविवेचन ' प्रकरण का अवलोकन करना चाहिए। 
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यद्यपि देहादि से विलक्षण आत्मस्वरूप को स्वीकार करने के लिए 
जो युक्तियाँ प्रदर्शित की गयी हैं, वे समीचीन हैं, प्रबल हैं, अकाट्य हैं। 
तथापि कोई कहना चाहे कि किसी भी युक्ति की स्थिरता नहीं होती है 
क्योंकि एक युक्‍्ति से दूसरी युक्ति कट जाती है। इस पर ग्रन्थकार का 
कथन है कि इन युक्तियों का दूसरी युक्तियों से खण्डन संभव होने पर भी 
शास्त्रप्रमाण के बल से देहादि से भिन्‍न आत्मा को स्वीकार करना चाहिए 
पद्मपुराण में कहा गया है कि ओम्‌ शब्द में तीन वर्ण हैं - अकार, उकार 
और मकार। इनमें अकार से परमात्मा विष्णु कहे जाते हैं, उकार से 
जगदम्बा श्रीलक्ष्मी कही जाती हैं और मकार से पच्चीसवाँ तत्त्व जो कि इन 
दोनों का दास है, वह जीवात्मा कहा जाता है - अकारेणोच्यते विष्णु: 
श्रीरुकारेण चोच्यते। मकारस्त्वनयो्दासः पञ्चरविंश: प्रकीर्तित:॥ (प. 
पु.उ.ख.226.23 )। प्रकृति महत्‌, अहंकार, एकादश इन्द्रियाँ, पञ्च तन्मात्राएं 
और पज्चभूत इन चौबीस पदार्थों से भिन्‍न 25 वाँ तत्त्व आत्मा है। शरीर 
का धारक वायु विशेष ही प्राण है। देहन्द्रियमन: प्राणादिभ्योउन्य: (प. 
पु.उ.ख.226.28)। इस प्रकार देहादि से भिन्‍न आत्मा स्पष्ट कही गयी है। 
उक्त वचन में आदि पद से बुद्धि का ग्रहण होता है। बोद्धा कर्ता 
विज्ञानात्मा पुरुष: (प्र.उ.4.9) यह श्रुति बोद्धा पद से विज्ञान अर्थात्‌ बुद्धि 
से भिन्‍न उसके आश्रय आत्मा को कहती है। इससे बुद्धि (ज्ञान) को 
आत्मा मानने वाले दार्शनिकों की मान्यता श्रुतिविरुद्ध सिद्ध होती है। 


4.अजडल्व॑ नाम ज्ञानमन्तरा5पि स्वतो भासमानत्वम| 


अर्थ - 
अजड का लक्षण है - ज्ञान के विना स्वयं प्रकाशित होना। 


व्याख्या - 

अजडठत्व - जो पदार्थ ज्ञान के विना प्रकाशित (ज्ञात या विषय) 
नहीं होता है, वह जड कहलाता है, जैसे घटादि। जो पदार्थ ज्ञान के विना 
प्रकाशित होता है, वह अजड कहलाता है, जैसे - आत्मा। जड से भिन्‍न 
पदार्थ अजड होता है। अजड पदार्थ स्वयं प्रकाश होता है, जड परप्रकाश 
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होता है। अजड पदार्थ ज्ञानरूप होता है, जड पदार्थ ज्ञानरूप नहीं होता 
अतः वह प्रकाशित होने के लिए अपने से अन्य ज्ञान की अपेक्षा 
है इसलिए वह परत: प्रकाश या परतो भासमान कहा जाता है। अजड़ 
पदार्थ ज्ञानरूप होता है अत: वह प्रकाशित होने के लिए अपने से अन्य 
ज्ञान की अपेक्षा नहीं करता है इसलिए स्वयंप्रकाश या स्वतो भासमान 
कहलाता है। जैसे अन्धकार में रखे घट को प्रकाशित करने के लिए दीपक 
के प्रकाश की अपेक्षा होती है किन्तु दीपक को प्रकाशित करने के लिए 
अन्य प्रकाश की अपेक्षा नहीं होती क्योंकि दीपक स्वयं प्रकाश है। ञ्सी 
प्रकार घटादि जड पदार्थों को प्रकाशित (ज्ञात) होने के लिए ज्ञान की 
अपेक्षा होती है किन्तु ज्ञान को प्रकाशित होने के लिए अन्य ज्ञान की 
अपेक्षा नहीं होती क्योंकि ज्ञान स्वयंप्रकाश है। आत्मा दूसरे ज्ञान के विना 
स्वत: प्रकाशित होती है, इसलिए उसे अजड कहते हैं। अजड पदार्थ 
ज्ञोनस्वरूप आत्मा स्वयं प्रकाश है। हृदय में स्थित ज्ञानरूप आत्मा है 
“हद्यन्तर्ज्योति: पुरुष: (बृ.उ.4.3.7)। आत्मा ज्ञानस्वरूप है - विज्ञानात्मा 
पुरुष: (प्र.उ.4.9)। इस समय यह आत्मा स्वयं प्रकाश है - अत्राय॑ 
पुरुष: स्वयंज्योतिर्भवति (बृ.उ.4.3.9) इत्यादि श्रुतियाँ आत्मा के 
अजड अर्थात्‌ स्वयंप्रकाश होने में प्रमाण हैं। 


5.आनन्दरूपत्वज्च सुखरूपत्वम्‌। सुप्तोत्यितस्य सुखमहमस्वाप्सम्‌ 
इति परामर्शदर्शनात्‌ सुखरूप आत्मा भवति। 


अर्थ - 

आनन्दरूप का लक्षण है - 
क्योंकि सोकर उठे हुए व्यक्ति का 'मैं 
जाता है। 


सुखरूपता। आत्मा सुखरूप हे 
सुख से सोया” ऐसा परामर्श देखा 


व्याख्या - 

आनन्दरूपता - आत्मा का सुखरूप होना ही उसकी आनन्दरूपता 
है। सोकर उठा हुआ व्यक्ति यह समझता है कि ' मैं सुख से सोया” ऐसा 
समझना ही परामर्श है। जागने पर 'मैं सुख से सोया' इस प्रकार सुख का 
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स्मरण होता है। यह स्मरण अनुभव के विना नहीं हो सकता है। जिस 
विषय का अनुभव होता है, उसी विषय का स्मरण होता है इसलिए सुख 
के स्मरण के बल पर सुख का अनुभव स्वीकार करना पड़ता है। सुख का 
अनुभव कब हुआ? यह अनुभव जाग्रत अवस्था का नहीं है किन्तु सुषुप्ति 
से जागने पर स्मरण अवश्य होता है। इससे स्वीकार करना पडता है कि 
सुषुप्ति के समय सुख का अनुभव हुआ है। यह सुख विषयजन्य सुख नहीं 
है क्योंकि सुषुप्ति में ममसहित सभी इन्द्रियाँ अपने कार्यों से पूर्णतः उपरत 
होती हैं, उनका विषय के साथ सम्बन्ध नहीं होता। विषय-इन्द्रिय के 
सम्बन्ध से ही विषयजन्य सुख होता है। सुषुप्ति काल में विषय-इन्द्रिय का 
सम्बन्ध न होने से उस समय अनुभव में आने वाला सुख विषयसुख नहीं 
हो सकता है। वह सुख क्‍या है? वह सुख आत्मा का स्वरूप ही है। 
अनुकूल रूप से प्रतीत होने वाले ज्ञान को ही सुख या आनन्द कहते हैं। 
अपना ज्ञानरूप आत्मा किसी को भी प्रतिकूल प्रतीत नहीं होता, अनुकूल 
ही प्रतीत होता है। ज्ञानरूप आत्मा का अनुकूल रूप से अनुभव होता है, 
इसलिए आत्मा को सुखस्वरुष कहते हैं अतः सुषुप्ति में होने वाला सुख 
का अनुभव सुखरूप आत्मा का ही अनुभव है। यह अनुभव भी आत्मा का 
स्वरूप है, वृत्तिज्ञान नहीं। उस समय सभी इन्द्रियों के उपरत होने से कोई 
वृत्ति होती ही नहीं है। सुषुष्ति में होने वाले आत्मरूप आनन्द के अनुभव 
से जाग्रतकाल में आनन्द का स्मरण होता है। इस स्मरण के बल से आत्मा 
आनन्दरूप सिद्ध होती है। यह आत्मा आनन्दरूप, ज्ञानरूप तथा निर्मल है 
किन्तु दुःख, अज्ञान और मल प्रकृति के धर्म हैं, आत्मा के नहीं - 
निर्वाणमय एवायमात्मा ज्ञानमयो5मल:। वुःखाज्ञानमला धर्मा: प्रकृतेस्ते 
7.22) आत्मा ज्ञानरूप तथा आनन्दरूप हैं: - 


तु नात्मन:। (वि.पु.6.7. 
ज्ञानानन्दमयस्त्वात्मा इत्यादि प्रमाणों से भी आत्मा को आनन्दरूप स्वीकार 
करते हैं। 


७.नित्यत्वं नाम सदा वर्तमानत्वम्‌, सदा वर्तते चेज्जन्ममरणे 
कथं भवतः? इति चेद्‌ देहसम्बन्धो जन्म, देहवियोगो मरणम्‌। 


अर्थ - नित्य का लक्षण है- सदा विद्यमान रहना। यदि आत्मा सदा रहती 
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है तो उसके जन्म और मृत्यु कैसे होते हैं? (तो इसका उत्तर है -) 
(आत्मा का) नूतन देह के साथ सम्बन्ध होना ही (आत्मा का) जन्म है 
और (आत्मा से) पूर्वदेह का वियोग होना ही (आत्मा की) मृत्यु है। 


व्याख्या - 

नित्यत्व - आत्मा भूत, वर्तमान और भविष्यत्‌ इन तीनों कालों में 
विद्यमान रहने वाली है। तीनों कालों में रहना ही उसका नित्यत्व है। वह 
अनन्त भूत में थी, अब हे और अनन्त भविष्य में रहेगी। उसका अभाव न 
तो पहले था, अब नहीं है और आगे भी नहीं होगा। सर्वकालवर्तमानत्वं 
हि नित्यत्वम्‌ (श्रीभा...) ऐसा श्रीभाष्यकार स्वामीजी ने जिज्ञासाधि 
करण में कहा है। आत्मा अजन्मा है और नित्य है - अजो नित्य: (क. 
उ.].2.8) , आत्मा नित्यों में नित्य है - नित्यो नित्यानाम्‌ (क.उ.2.2.3) 
यहाँ नित्यानाम्‌ पद से नित्य आत्माएं कही जाती हैं और नित्य पद से नित्य 
परमात्मा कहा जाता है। आत्मा जन्म नहीं लेती है, मरती भी नहीं है - न 
जायते प्रियते वा विपश्चिद्‌ (क.उ.2.2.3)। नित्य आत्मा के ये शरीर 
विनाशी है - अन्तवन्त इमे देहा नित्यस्योक्ता शरीरिण: (गी.2.8) 
इत्यादि वचन आत्मा के नित्यत्व का निरूपण करते हैं। 


शंका- 
यदि आत्मा नित्य है तो उसके जन्म और मरण कैसे सम्भव 
होते हैं? 


समाधान- 

आत्मा का नूतन देह के साथ सम्बन्ध ही आत्मा का जन्म हे 
और आत्मा से पूर्वदेह का वियोग ही आत्मा की मृत्यु है, जैसे- प्राणी 
जन्म लेता है, इसका अर्थ है 'आत्मा का नूतन देह के साथ सम्बन्ध होता 
है और प्राणी भरता है, इसका अर्थ है कि आत्मा का पूर्व देह से वियोग 
होता है। जन्म और मृत्यु की ऐसी परिभाषा होने से शास्त्रों में वर्णित आत्मा 
के नित्यत्वप्रतिपादक उक्त वचन सार्थक होते हैं तथा जिससे सभी प्राणी 
(बद्ध आत्माएं) जन्म लेते हैं- यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते (तै.उ.3. 
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.2)। हे सोम्य! ये सभी प्राणी सत्‌ वस्तु से उत्पन्न हुए हैं, सत्‌ में स्थित 

हैं और सत्‌ में लीन (मृत्यु को प्राप्त) होने वाले हैं- सन्मूला: सोम्येमा: 
सर्वा: प्रजा: सदायतना: सत्प्रतिष्ठा: (छां.उ.6.8.4)। परमात्मा ने प्राणियों 
की रचना की - प्रजापति: प्रजा असृजत (ग.पू.उ..2) इत्यादि आत्मा 
के जन्म-मरण के बोधक वचन भी सार्थक होते हैं। आत्मा का स्वरूपतः 
जन्म नहीं होता है और मृत्यु भी नहीं होती। बद्धावस्था में उत्तर देह के 
साथ सम्बन्धरूप जन्म और पूर्वदेह का वियोगरूप मृत्यु कर्म उपाधि के 


कारण होती है। 


पूर्व में प्रतिपादित देहादि से विलक्षण, अजड, आनन्दरूप, 
नित्य आत्मा का विभु होना सम्भव है। इस अभिप्राय से जिज्ञासु प्रश्न 


करवा है - 


7.अणुत्वं कथमिति चेत्‌? हृदयप्रदेशाद्‌ उत्क्रामति गच्छत्यागच्छति 
चेति शास्त्रे प्रतिपादनाद्‌ अणु: आत्मा भवति। 


अर्थ- 
(आत्मा का) अणु परिमाण कैसे होता है? (आत्मा देहत्याग के 


समय) हृदय स्थान से उत्क्रमण करती है, (अन्यलोकों में) जाती है और 
(उन लोकों से) आती है, ऐसा शास्त्र में प्रतिपादन किया गया है, इससे 


आत्मा अणु परिमाणवाली सिद्ध होती है। 


व्याख्या- 
अणु परिमाण- यह आत्मा हृदय में रहती है - हृदि होष 


आत्मा (प्र.उ.3.6.) ज्ञानरूप आत्मा हृदय में रहती है - हद्यन्तर्ज्योतिः 
पुरुष: (बृ.उ.4.3.7)। हृदय में रहने वाली यह आत्मा आँख से, मूर्धा 
(ब्रह्मस्थ्र) से अथवा शरीर के अन्य स्थानों से निकलती (उत्क्रमण 
करती) है- एब आत्मा निष्क्रामति चक्षुषो वा मूर्ध्नों वाउन्येभ्यो वा 
शरीरदेशेभ्य:। (बू-उ.4.4.2) मृत्यु के समय आत्मा के उत्क्रमण करने पर 
प्राण उत्क्रमण करता है, प्राण के उत्क्रमण करने पर सभी इन्द्रियाँ उत्क्रमण 


4 तत्तवत्रयम् 


हैं- तमुत्क्रामन्तं प्राणो3नूत्क्रामति, प्राणमनूत्क्रामन्तं सर्वे प्राणा 
ता बू.उ.4.4.2) इत्यादि वाक्यों के द्वारा आत्मा की पा से 
उत्क्रान्ति' कही गयी है। जो इस लोक से ऊर्ध्व लोक को जाते हैं, वे सब 
चन्द्रलोक को ही जाते हैं - ये वै के चास्माल्लोकातू्‌ प्रयन्ति 
ते सर्वे गच्छन्ति। (कौ.उ..9) इस श्रुति से आत्मा की गति का वर्णन 
किया गया है। आत्मा कर्म करने के लिए स्वर्गलोक से पुन: इस लोक में 
आ जाती है - तस्माल्लोकात्‌ पुनरेत्यस्मै लोकाय कर्मणे। (बू.उ.4.4.6) 
इस वचन के द्वारा आत्मा का आगमन कहा जाता है। आत्मा को विभु 
स्वीकार करने पर उसका उत्क्रमण, गमन तथा आगमन संभव नहीं। 
उत्क्रान्ति आदि का शास्त्र में प्रतिपादन है, इससे आत्मा का अणु परिमाण 
सिद्ध होता है। अणु आत्मा का शरीर से निकलना लोकान्तर में गमन तथा 
आगमन सम्भव है। यह आत्मा अणु है- एषोउणुरात्मा (मु.उ.3..9) 


आत्मा को विभु स्वीकार करने वाले विद्वानों की शंका और उसका 
समाधान प्रस्तुत किया जाता है- 


8.ननु अणु: हृदयदेशे तिष्ठति तरहिं सर्वत्र शरीरे सुखदु:खे 
कथमनुभवति? इति चेन मणिद्युमणिदीपादीनां क्वचिदवस्थाने5पि 
प्रभाया: सर्वत्रैकरूपेण व्याप्तिवद्‌ ज्ञानस्थ सर्वत्रकरूपेण व्याप्त्या 
तदनुभवो न विरुध्यते। 


अर्थ- 

यदि अणु परिमाण वाली आत्मा हृदय स्थान में रहती है तो वह 
सम्पूर्ण शरीर मे होने वाले सुख दुःख का अनुभव कैसे करती है? यह 
कथन उचित नहीं क्योंकि जिस प्रकार मणि, सूर्य और दीपक आदि की 
किसी एक ४6 कक में स्थिति होने पर भी उन (मणि आदि) की प्रभा की 
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ज्ञान की सम्पूर्ण शरीर में समानरूप से व्याप्ति होती है, इसलिए (सम्पूर्ण 
शरीर में होने वाले) सुख-दु:ख का अनुभव करने में विरोध नहीं है। 


व्याख्या- 

शंका- 

यदि आत्मा का विभु परिमाण होता तो वह सम्पूर्ण शरीर में 
रहकर उसमें होने वाले सुखदुःख का अनुभव करती किन्तु वेदान्त 
सिद्धान्त के अनुसार आत्मा अणु है, वह हृदय में रहती है, सम्पूर्ण शरीर 
में नहीं रहती तो वह उसमें होने वाले सुखदु:ख का अनुभव कैसे 
करती हे? 


समाधान- 

धर्मभूतज्ञान के द्वारा आत्मा की सम्पूर्ण शरीर में व्याप्ति- अणु, 
ज्ञारूप आत्मा के आश्रित एक ज्ञान रहता है। यह आत्मा का धर्म 
(गुण या विशेषण) होने से धर्मभूत ज्ञान कहलाता है। यद्यपि अणु आत्मा 
हृदय में ही रहती है फिर भी उसका ज्ञान गुण व्यापक है। यह ज्ञान अनादि 
कर्मरूप अविद्या से संकुचित होकर देहव्यापी हो जाता है। जिस प्रकार 
कमरे के एक स्थान में स्थित मणि या दीपक की प्रभा सम्पूर्ण कमरे में 
व्याप्त होकर रहती है, उसी प्रकार देह के एक भाग हृदय में रहने वाली 
आत्मा का धर्मभूत ज्ञान सम्पूर्ण देह में व्याप्त होकर रहता है और जिस 
प्रकार आकाश के एक भाग में स्थित सूर्य की प्रभा सम्पूर्ण संसार में 
व्याप्त होकर रहती है, उसी प्रकार शरीर के एक भाग में स्थित आत्मा का 
ज्ञान गुण सारे शरीर में व्याप्त होकर रहता है। इस विषय का गुणाद्‌ 


वालोकवत्‌ (ब्र.सू 2.3.26) इस सूत्र में प्रतिपादन किया गया है। 


सुख-दुःख का अनुभव- जैसे मणि और दीपक अपनी प्रभा 
के द्वारा सब ओर पदार्थों को प्रकाशित करते हैं, वैसे ही आत्मा अपने ध 
मभूत ज्ञान के द्वारा शरीर के प्रत्येक भाग में होने वाले सुखदु:ख को 
प्रकाशित (अनुभव) करती है और जैसे आकाश के एक भाग में विद्यमान 
सूर्य अपनी प्रभा से सम्पूर्ण संसार को प्रकाशित करता है। वैसे ही शरीर 
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के एक भाग में स्थित आत्मा अपने धर्मभूत ज्ञान से सम्पूर्ण शरीर को और 
उसमें विद्यमान सुखदुःख को प्रकाशित (अनुभव) करती है - यथा 
प्रकाशयत्येक: कृत्स्न॑ लोकमिमं रवि: । क्षेत्र क्षेत्री तथा कृत्स्नं प्रकाशयति 
भारत॥ (गी.3.33) शिर में सुखद औषध को लगाने पर मेरे शिर में सुख 
है और पैर में चोट लग जाने पर मेरे पैर में दुख है (पीड़ा है), इस प्रकार 
आत्मा सम्पूर्ण शरीर में होने वाले सुख-दुःख का धर्मभूत ज्ञान के द्वारा 


अनुभव करती है। 


आत्मा धर्मभूत ज्ञान के द्वारा शरीरव्यापी सुखदु:ख का अनुभव 
करती है, ऐसा सिद्ध होने पर भी यदि आत्मा को विभु नहीं मानेंगे तो 
एक काल में एक ही योगी का अनेक शरीर धारण करना सम्भव नहीं 
होगा, ऐसी शका होने पर कहते हैं - 


9.एकस्यैककाले5नेकदेहपरिग्रहो5पि ज्ञानव्याप्त्या। 


अर्थ- 
ज्ञान की व्याप्ति से एक काल में एक आत्मा के ही अनेक 


शरीरों का धारण करना भी संभव होता हेै। 


व्याख्या- 

योगी का अनेक शरीर धारण- 

देह के आरम्भक प्रारब्ध कर्म के कारण आत्मा का ज्ञान गुण एक 
देह में व्याप्त होकर रहता है, दूसरी देह में व्याप्त नहीं होता इसलिए 
आत्मा भिन्‍न काल में भिन्‍न शरीर को धारण करती है यह कथन निर्विवाद 
है किन्तु एक ही शरीर में आत्मा रहने पर भी धर्मभूतज्ञान की व्याप्ति के 
द्वारा सौभरि आदि योगी अनेक शरीर धारण करते हैं। योगसिद्धि से योगियों 
के धर्मभूत ज्ञान का अनेक शरीर में प्रसार (व्याप्ति) होता है, जिससे वे 
अनेक शरीर से सुखदु:ख का अनुभव करते हैं। 


40.अव्यक्तत्वं नाम घटपटादिग्राहकै: चक्षुरादिभि: अव्यडरयत्वम्‌। 


निजी, | 
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अर्थ- 
घट, पट आदि के ज्ञान के साधन चक्षु आदि इन्द्रियों से ग्राह्म 
(ज्ञेय) न होना अव्यक्त का लक्षण है। 


व्याख्या- 

अव्यक्तत्व- 

घट, पटादि लौकिक पदार्थों के ज्ञान का साधन इन्द्रियाँ हैं। चक्षु 
इन्द्रिय से रूप और रूपवान्‌ पदार्थों का ज्ञान होता है। आत्मा रूप नहीं है 
और रूपवान्‌ भी नहीं है। अतः वह चश्षु इन्द्रिय से ग्राह्म नहीं है। श्रोत्र से 
ग्राह्म शब्द होता है, आत्मा शब्द से भिन्‍न है, अतः वह श्रोत्र से ग्राह्म नहीं 
है। प्राण और रसना से क्रमश: गन्ध और रस ज्ञेय होते हैं। आत्मा गन्ध 
और रस से भिन्‍न है अत: वह प्राण और रसना से ग्राह्म नहीं है। त्वक्‌ 
इन्द्रिय से स्पर्श और स्पर्शवाले पदार्थ ग्राह्म होते हैं। आत्मा इन दोनों से 
पभिन्‍न है, अत: वह त्वक्‌ इन्द्रिय से ग्राह्म नहीं है। इस प्रकार छेदन आदि 
के योग्य और उत्पत्ति-विनाशवाले पदार्थों के ज्ञान की साधन चक्षु आदि 
इन्द्रियाँ होती हैं। आत्मा वैसा पदार्थ नहीं है, वह उनसे विलक्षण है इसलिए 
आत्मा चश्षु आदि इन्द्रियों के द्वारा व्यक्त (ग्राह्म) नहीं होती है। मन से पूर्व 
में अनुभवं किये गये पदार्थों का स्मरण होता है। इस प्रकार मन से ग्राह्म 
पूर्वानुभूत पदार्थ होता है। वह भी घट आदि के समान ही छेदन आदि के 
योग्य तथा उत्पत्ति-विनाश वाला होता है। उसका ग्राहक (ज्ञान का साध 
न) अशुद्ध मन होता है अतः आत्मा पूर्व में अनुभव किये गये पदार्थ के 
ज्ञान का साधन अशुद्ध मन से ग्राह्म नहीं है। चक्षु आदि बाह्य इन्द्रियों से 
तथा अशुद्ध मन से ज्ञात न होने के कारण आत्मा को अव्यक्त कहते हैं। 
वह सर्वथा अग्राह्म (अविषय) नहीं है क्योंकि ऐसा मानने पर आत्मा 
गगनकुसुमादि के समान तुच्छ होगी। अनुमान और शास्त्रप्रमाण से उसका 
परोक्ष ज्ञान होता है और साधना करने पर विशुद्ध मन से साक्षात्कार 
(प्रत्यक्ष ज्ञान) होता है। अव्यक्त आत्मा स्वसंवेद्य (स्वंयप्रकाश) भी है। 
अव्यक्तोउयम्‌ (गी. 2.25) इस प्रकार गीता में आत्मा को अव्यक्त कहा 


है। 


घटादि के बोधक प्रमाणों से आत्मा का ज्ञान नहीं होता है इसलिए 


॥8 तत्त्त्रयम 
उसका चिन्तन भी नहीं किया जा सकता, ऐसी शका होने पर कहते है _ 


१.अचिन्त्यत्व॑ं नाम अचित्सजातीयतया चिन्तनानह॑त्वम्‌। 


अर्थ- 


अचिन्त्य का लक्षण है- अचेतन पदार्थ के सजातीयरूप से 
चिन्तनयोग्य न होना। 


व्याख्या- 

अचिन्त्यत्व- 

जो अचेतन के सजातीयरूप से चिन्तनयोग्य नहीं होता है, उसे 
अचिन्त्य कहते हैं। अचेतन का -सजातीय अचेतन ही होता है, इसलिए 
अचेतन के सजातीयरूप से चिन्तनयोग्य अचेतन ही होता है। अचेतन 
का सजातीय चेतन आत्मा नहीं होती अत: अचेतन के सजातीय रूप 
से चिन्तनयोग्य आत्मा नहीं होती है। अचित्‌ के सजातीय रूप से 
चिन्तन करने योग्य न होना ही आत्मा का अचिन्त्यत्व है। आत्मा 
सर्वथा चिन्तन के अयोग्य नहीं है क्योंकि वैसा मानने पर श्रुति में कहे 
गये श्रवणमननादि साधन व्यर्थ होंगे। आत्मा का देहादिविलक्षणत्वेन, 
स्वयंप्रकाशत्वेन, आनन्दरूपत्वेन और शेषत्वेन चिन्तन किया ही जाता 


है। अचिन्त्योष्यम्‌ (गी. 2.25) इस प्रकार गीता में आत्मा अचिन्त्य 
कही गयी है। 


2.निरवयवत्वं नाम अवयवसमुदायानात्मकत्वम्‌। 


अर्थ - 
अवयवसमुदाय रूप न होना निरवयव का लक्षण हे। 


व्याख्या - 
निरवयवत्व - 
अवयवसमुदायात्मक का अर्थ है - अवयवों का समूह, सावयव 
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का भी यही अर्थ है। वेदान्तसिद्धान्त में विलक्षणसन्निवेश से विशिष्ट 
अवयवसमुदाय ही अवयवी (सावयव) कहा जाता है। अवयव से रहित 
को निरवयव कहते हैं। घटादि अचेतन पदार्थ सावयव होते हैं, उनसे भिन्‍न 
चेतन आत्मा निरवयव है। अवयव का अर्थ है - खण्ड भाग या टुकड़ा। 
घटादि पदार्थों के अवयव होते हैं, आत्मा के अवयव नहीं होते अवयवसमुदाय 
से भिन्‍न होना ही आत्मा का निरवयवत्व है। 


3.निर्विकारत्वं नाम अचिद्वद्विकाररहिततया सदैकरूपत्वम्‌। 


अर्थ- 
अचेतन के समान विकार से रहित होने के कारण सदा एकरूप 
रहना निर्विकार का लक्षण है। 


व्याख्या- 

निर्विकारत्व- 

अचेतन वस्तु विकार वाली होती है, उसके 6 विकार' होते हैं - ।. 
उत्पन्न होना, 2. अस्तित्व (विद्यमान होना) , 3.वृद्धि (बढ़ना) , 4. निरन्तर 
परिणाम, 5. क्षीण होना, 6. नष्ट होना। इन विकारों से युक्त अचेतन कार्य 
होता है, चेतन नहीं होता। अचेतन कार्य पूर्व में विद्यमान नहीं होता है, 
उसकी उत्पत्ति होती है। चेतन आत्मा तो पूर्व से ही विद्यमान रहती है; 
अत: उसकी उत्पत्ति नहीं हो सकती। 


पूर्व में नित्य आत्मा से नूतन देह के सम्बन्ध को ही आत्मा का 
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भावस्य विकारा: भावाश्च ते विकारा: वा। तत्र उत्पद्यमानावस्था जन्म, 
उत्पन्नाउवस्था च अस्तित्वम्‌ उत्तरावस्थाप्राप्ति परिणाम: , तस्याधिक्यं वृद्धि :, 
क्षय: नाशस्य पूर्वावस्था, नाशस्तु कारणावस्थाप्राप्त्येव इति परस्पर भेद: 


विवक्षणीय :। 


कर तत्त्वत्रयम्‌ 


जन्म कहा था किन्तु यहाँ वैसी स्थिति नहीं है। वेदान्तसिद्धान्त में 
सत्कार्यवाद स्वीकृत है। इसके अनुसार कार्य उत्पत्ति से पहले कारणरूप से 
विद्यमान रहता है, कार्यरूप से विद्यमान नहीं रहता। इस प्रकार उत्पत्ति से 
पहले कार्य का अभाव होता है। कारण को कार्यत्वावस्था की प्राप्ति ही 
कार्य की उत्पत्ति है। जैसे मिट्टी कारण है, घट कार्य है। मिट्टी को 
घटत्वावस्था की प्राप्ति ही घट की उत्पत्ति है किन्तु चेतन आत्मा को वैसी 
किसी भी आगन्तुक अवस्था की प्राप्ति नहीं होती है। अतः नूतन देह का 
सम्बन्धरूप जो आत्मा का जन्म है, वह आत्मा का विकार नहीं है, अत: 
उससे आत्मा विकार वाली नहीं होती है किन्तु उत्पत्ति अचेतन का विकार 
है। अत: उससे अचेतन पदार्थ विकार वाला होता है। अचेतन का अस्तित्व 
तो उसके उत्पत्ति के पश्चात्‌ होता है, वह उत्पत्ति के अधीन है किन्तु 
चेतन का अस्तित्व सदा रहता है, वह उत्पत्ति के अधीन नहीं है। उत्पत्ति 
के पश्चाद्‌ होने वाला अस्तित्व अचेतन का विकार है, चेतन का नहीं। 
बढ़ना, निरन्तर परिणत (परिवर्तन) होना ये अचेतन शरीरों के विकार हैं, 
आत्मा के नहीं। अचेतन कार्य को कारणत्वावस्था की प्राप्ति ही कार्य का 
नाश है। पूर्व देह का वियोगरूप जो मृत्यु है, वह आत्मा कौ कही गयी है। 
आत्मा तो देहवियोग से पूर्व थी और पश्चात्‌ भी रहती है। उसका नाश 
नहीं होता है। इस विवरण से सिद्ध होता है कि अचेतन पदार्थ के समान 
विकार वाली आत्मा नहीं होती है और इन से रहित होने के कारण सदा 
एकरूप रहती है इसलिए उसे निर्विकार कहते हैं। गीता में अविकार्यो5यम्‌ 
(गी.2.25) इस प्रकार आत्मा को निर्विकार कहा गया है। 


१4.एवंरूपतया शस्त्राग्निजलवातातपादिभि: छेदनदहन- 
क्लेदनशोषणादिकरणायोग्यत्वम्‌] 


अर्थ- | 

हर निरवयव और निर्विकार होने से आत्मा में शस्त्र, अग्नि, जले, 
वायु, और आतपादि के द्वारा काटने, जलाने, गीला करने और सुखाने आदि 
की. योग्यता नहीं है। 


._  र्श् 
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व्याख्या- 
शस्त्रादि के द्वारा छेदनादि असम्भव- 

पूर्व अंश की व्याख्या में अचेतन के विकारों का वर्णन किया जा 
चुका है। जो वस्तु अवयववाली और विकारवाली होती है, वह शस्त्रादि से 
छेदनकरणयोग्य, दहनकरणयोग्य, क्लेदनकरणयोग्य और शोषणादिकरणयोग्य 
होती है अर्थात्‌ जो वस्तु साववव और विकारवाली होती है, वह शस्त्र से 
काटने योग्य होती है, तथा अग्नि से जलाने योग्य, जल से गीला करने 
योग्य, वायु से सुखाने योग्य और धूप से गर्मी पहुँचाने योग्य होती है। 
अवयवरहिंत तथा पूर्व में प्रदिपादन किये गये सभी प्रकार के विकारों से 
रहित आत्मा है, इसलिए उसे शस्त्र से नहीं काट सकते, अग्नि से जला 
नहीं सकते, जल से भिगा नहीं सकते, वायु से सुखा नहीं सकते, धूप से 
गर्म नहीं कर सकते, बर्फ से ठंडा नहीं कर सकते। शस्त्र से छेद्य, अग्नि 
से दाह्म, जल से क्लेच्य और वात से शोष्य जो पदार्थ होते हैं, उनम शस्त्रादि 
प्रवेश करके छेदनादि कार्य करते हैं क्योंकि शस्त्रादि उन पदार्थों से सूक्ष्म 
हैं। वे छेद्य आदि पदाथों में प्रवेश करने के योग्य हैं किन्तु आत्मा सबसे 
अधिक सूक्ष्म है अत: उनमें शस्त्रादि प्रविष्ट नहीं हो सकते इसलिए उसका 
छेदन आदि नहीं कर सकते हैं। श्रीकृष्ण ने गीता में कहा है - नैनं 
छिन्दन्ति शस्त्राणि, नैनं दहति पावक:। न चैनं क्लेदयन्त्यापो, न 
शोषयति मारुतः (गी. 2.23)॥ अत्यन्त सूक्ष्म होने के कारण आत्मा का 
शिला आदि सभी पदाथों में प्रवेश करने का सामर्थ्य है इसीलिए वह अणु 
होने पर भी गीता: 2.24 में सर्वगत कही गयी है। 


45.आहता आत्मा देहपरिमाण इत्याहु:। तच्छूतिविरुद्धम। 
अनेकदेहपरिग्रहं कुर्वतां योगिनां स्वरूपस्य शैधिल्यज्च प्रसज्येत। 
# 


अर्थ- 
आत्मा देह के समान परिमाणवाली है, ऐसा जैन विद्वान्‌ कहते 


हैं। वह कथन श्रुतिविरुद्ध है और वैसा स्वीकार करने पर अनेक देह धारण 
करने वाले योगियों के आत्मस्वरूप की शिथिलता ( ढीलापन) का प्रसड़ 


होगा। 
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व्याख्या- 

जैनमत - 

जैनमत के अनुसार आत्मा का देह के समान परिमाण है अर्थात्‌ देह 
के छोटा होने पर आत्मा छोटी होती है और देह के बड़ा होने पर आत्मा 
बड़ी होती है। वह मनुष्य की देह में मनुष्य के समान परिमाण वाली, 
हाथी की देह में हाथी के समान परिमाण वाली और चींटी की देह में 
चींटीके समान परिमाण वाली होती है। इससे शरीरव्यापी सुख-दु:ख का 
अनुभव सुगमता से होता है। 


निराकरण- 
उक्त मत श्रुति से विरुद्ध है, क्योंकि विशुद्ध मन से साक्षात्कार 
करने योग्य यह आत्मा अणु है- एषो5णुरात्मा चेतसा वेदितव्य:। (मु. 
3.3..9) सुई के अग्रभाग से भी अत्यन्त सूक्ष्म आत्मा का प्रतिपादन 
किया जाता है- आर ग्रमात्रो हावरोषपि दृष्ट: (श्वे.उ.5.8) इत्यादि 
श्रुतियाँ आत्मा के अणु परिमाण का कथन करती हैं। इस विषय का 
कला अ (ब्र.सू2.3.23) इस सूत्र में निरूपण किया गया 
। 
योगी जब अनेक शरीरों को धारण करता है तब उसके 
आत्मस्वरूप के शिथिल होने का प्रसड्ग होता है क्योंकि एक शरीर में 
रहने वाली देह के समान परिणाम वाली आत्मा की शिथिलता हुए विना 
वह अनेक शरीर में नहीं रह सकती है। इसी प्रकार अनेक शरीरधारी 
योगी जब केवल एक शरीर धारण करता है, तब आत्मा के घनीभूत होने 
का प्रसड्ग होता है क्योंकि अनेक शरीर में रहने वाली, शरीर के समान 
परिमाण वाली आत्मा घनीभूत हुए विना एक शरीर में नहीं रह सकती है। 
इसी प्रकार चींटी शरीर से हाथी शरीर प्राप्त होने पर और हाथी शरीर से 
चींटी शरीर प्राप्त होने पर उपर्युक्त दोष की प्रसक्ति होती है। 


निर्विकारत्व की व्याख्या करके अब ज्ञानाश्रयत्व की व्याख्या 
आरम्भ करते हैं - 
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। 6.ज्ञानाश्रयत्व॑ नाम ज्ञानाधारत्वम। आत्मा ज्ञानाधारों यदि न 
स्थात्‌, ज्ञानमात्र स्थात्‌, तदा5हं ज्ञानमित्येव प्रतिसन्दधीत न त्वहं जानामीति। 


अर्थ पेड 

ज्ञान के आश्रय का लक्षण है- ज्ञान का आधार होना। यदि 
आत्मा ज्ञान का आधार न होती, केवल ज्ञान होती तो 'मैं ज्ञान हूँ" ऐसा 
ही अनुभव होना चाहिए किन्तु “मैं जानता हूँ” ऐसा अनुभव नहीं होना 
चाहिए। 


व्याख्या- 

ज्ञानाश्रयत्व- 

दीपक कक्ष के एक स्थान में रहता है किन्तु उसकी प्रभा 
(प्रकाश) सम्पूर्ण कमरे में व्याप्त होती है। वह (प्रभा) कमरे को 
प्रकाशित करती है। सूर्य आकाश के एक स्थान में रहता है, किन्तु 
उसकी प्रभा सम्पूर्ण संसार में व्याप्त होती है, वह सारे संसार को 
प्रकाशित करती है। आत्मा की शरीर के एक भाग में स्थिति होती हे 
किन्तु उसका ज्ञान गुण (धर्मभूत ज्ञान) पूरे देह में व्याप्त रहता है, वह 
शरीर में होने वाले सुखदुःख को प्रकाशित करता है। आत्मा का धर्मभूत 
ज्ञान द्वारा मन से सम्बन्ध होता है, मन का चनश्षु आदि इन्द्रिय से, इन्द्रिय 
के द्वारा धर्मभूत ज्ञान घटादि विषय से सम्बन्धित होकर, विषयाकार होकर 
विषय को प्रकाशित करता है। धर्मभूत ज्ञान का घटाकार परिणाम ही घट 
ज्ञान है, पटाकार परिणाम ही पटज्ञान है। इसे (ज्ञान के विषयाकार परिणाम 
को) ही वृत्ति कहते हैं। इस प्रकार आत्मा धर्मभूत ज्ञान द्वारा विषयों को 
प्रकाशित (अनुभव) करती हे। 

जिस प्रकार दीपक और प्रभा ये दोनों तेज पदार्थ होने पर भी प्रभा 
का आश्रय दीपक होता है तथा सूर्य और उसकी प्रभा दोनों तेज पदार्थ होने 
पर भी प्रभा का आश्रय सूर्य होता है, उसी प्रकार आत्मा और धर्मभूतज्ञान 
ये दोनों ज्ञान होने पर भी धर्मभूतज्ञान का आश्रय आत्मा होती है। जैसे 
दीपक और सूर्य का अपृथक्सिद्ध धर्म प्रभा है वैसे ही आत्मस्वरूप का 
अपृथक्सिद्ध धर्म ज्ञान है। इन दोनों में यह भेद है कि आत्मा का 
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स्वरूपभूत ज्ञान केवल आत्मस्वरूप को प्रकाशित करता 
मंभूतज्ञान विषय का, अपना (ज्ञान का) और अपने आश्रय 
प्रकाश करता है। मैं घट को जानता हूँ - ' घटल्ञानवानहम्‌' इस प्रकार बा 
घट विषय का अपना और अपने आश्रय ज्ञाता आत्मा का प्रकाश करता है। 
वह अपने आश्रय आत्मा के लिए विषय का तथा अपना प्रकाश है। 
धर्मभूतज्ञान ही विषयों को प्रकाशित करता है, अन्य कोई नहीं क्योंकि 
दीपक होने पर भी ज्ञान के विना विषयों का प्रकाश नहीं होता है। इन्द्रिय 
ज्ञान की उत्पत्ति में साधन हैं किन्तु उनसे विषय का प्रकाश नहीं होता। 
ज्ञान इन्द्रियसम्बन्ध आदि सहायक सामग्री होने पर ही विषय का 
करता है, इनके न होने पर प्रकाश नहीं करता है। साधना करने 


तेथा घे 
त्माकानी 


रने पर ज्ञान 
परमात्मा को भी प्रकाशित करता है। 
शंका- 
। आत्मा को ज्ञान स्वरूप ही मानना चाहिए, ज्ञान का अधिकरण 
नहीं। 
| समाधान- 


यदि आत्मा केवल ज्ञानस्वरूप होती, ज्ञान का आधार नहीं होती तो 
“मैं ज्ञान हूँ" ऐसा ही अनुभव होना चाहिए| “मैं जानता हूँ” ऐसा अनुभव 
नहीं होना चाहिए किन्तु “मैं घट ज्ञानवाला हूँ, “मैं पट ज्ञान वाला हूँ" ऐसा 
भी अनुभव होता है। इससे सिद्ध होता है कि आत्मा केवल ज्ञानस्वरूप 
नहीं है, वह ज्ञानस्वरूप के साथ ज्ञाता भी है। 

नैयायिक आत्मा को ज्ञान का अधिकरण मानते हैं, ज्ञानस्वरूप नहीं 
मानते। शांकर वेदान्ती आत्मा को ज्ञानस्वरूप मानते हैं , ज्ञान का अधि 
करण नहीं मानते किन्तु सविशेषाद्वैत (विशिष्टाद्वैत) वेदान्ती श्रुतियों के 
अनुसार आत्मा को ज्ञानस्वरूप तथा ज्ञान का अधिकरण दोनों ही मानते हैं। 
जो यह जानता है कि मैं इसे सूँघूँ, वह आत्मा है- अथ यो वेदेदं 
जिप्राणीति स आत्मा (छां:उ.8.2.4)। जिस परमात्मा से अनुगृहीत हुआ 
आत्मा सबको जानता है - येनेद॑ सर्व विजानाति (बू-उ.2.4.4) ब्रह्मदर्श 
सबको जानता है - सर्व ह पश्य: पश्यति (छां:उ.7.26.2) इत्यादि 
श्रुतियाँ आत्मा को ज्ञाता कहती हैं। जो परमात्मा ज्ञानरूप आत्मा में रहता 
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हुआ - यो विज्ञाने तिष्ठन्‌ (बृ.उ.3.7.26) इत्यादि श्रुतियाँ आत्मा को 
ज्ञानरूप कहती हैं। यह रूप का ज्ञाता, स्पर्श का ज्ञाता, शब्द का ज्ञाता, 
गन्ध का ज्ञाता, रस का ज्ञाता, मनन का आश्रय, ज्ञान का आश्रय, कर्ता 
तथा ज्ञानरूप आत्मा है - एष हि द्रष्टा स्प्रष्टा श्रोता प्राता रसयिता 
मन्ता बोद्धा कर्ता विज्ञानात्मा पुरुष: (प्र.3.4.9)। यह श्रुति आत्मा को 
ज्ञाता तथा ज्ञानरूप दोनों कहती है। इसमें विज्ञानात्मा पद से आत्मा को 
ज्ञानरूप कहा जाता है। बोद्धा पद से आत्मा को सामान्यरूप से ज्ञाता कहा 
जाता है ओर द्र॒ष्ट आदि पदों से विशेषरूप से ज्ञाता कहा जाता है। ज्ञाता 
के धर्मभूत ज्ञान का लोप नहीं होता है - न हि विज्ञातुर्विज्ञातेविंपरिलोपो 
विद्यते। (बृ.उ.4.3.30) इत्यादि श्रुतियाँ धर्मभूतज्ञान को स्वाभाविक कहती 
हैं। ज्ञान के स्वाभाविक होने से आत्मा का ज्ञानाश्रयत्व रूप ज्ञातृत्व भी 
स्वाभाविक ही है, औपाधिक (कल्पित) नहीं। 


विशिष्टद्वैत वेदान्त सिद्धान्त में आत्मा को जैसे ज्ञाता माना जाता 
है, वैसे ही कर्ता, भोक्‍्ता भी माना जाता है किन्तु पूर्व में आत्मस्वरूपम्‌ 
20 निर्विकार ज्ञानाश्रयभूतम्‌। इस प्रकार आत्मा को ज्ञानाश्रयभूत 
अर्थाव्‌ ज्ञाता कहा है कर्ता, भोक्‍ता नहीं कहा इसलिए उक्त कथन आपूर्ण 
है, ऐसी शंका होने पर कहते हैं - 


१7. ज्ञातेत्युक्त्यैव कर्ता भोक्‍्ता चेत्युक्तो भवति। कर्तृत्व- 
भोक्तृत्वयोज्ञानावस्थाविशेषत्वात्‌। 


अर्थ- 
आत्मा ज्ञाता (ज्ञानाश्रय) है, इस कथन से ही (आत्मा) कर्ता है 
और भोक्‍्ता है, यह भी कहा हुआ हो जाता है क्योंकि कर्तृत्व और 


भोक्तृत्व ज्ञान की अवस्थाविशेष हैं। 


व्याख्या - 
प्रसंगवश सुखादि को समझाते है- 
सुख- अनुकूलरूप से ज्ञात होने वाला ज्ञान ही सुख कहलाता हैं। 


| 
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बुःख- प्रतिकूलरूप से ज्ञात होने वाला ज्ञान ही दुःख कहलाता है 


काम- अनुकूल विषय को प्राप्त करने की इच्छा ही काम कही 
जाती है। 

इच्छा- अपेक्षात्मक ज्ञान ही इच्छा कहा जाता है। इसी प्रकार 
कृति (प्रयल) भी अवस्थाविशेष को प्राप्त किया हुआ ज्ञान ही है 

कर्तृत्व- कृति का आश्रय होना कर्तृत्व है - कृतिमत्त्व॑ कर्तृत्वम 
कृति शब्द से मतुप्‌ प्रत्यय करने पर कृतिमत्‌ तथा इससे भाव में त्व 
प्रत्यय करने पर “कृतिमत्त्व' शब्द बनता है। कृतिमत्‌ का अर्थ है - कृति 
का आश्रय। कृति का आश्रय आत्मा होती है। कृतिमत्त्व का अर्थ है - 
कृति के आश्रय आत्मा में रहने वाला। कृति के आश्रय आत्मा में कृति 
रहती है। इस प्रकार कृतिमत्त्व का अर्थ है - कृति अर्थात्‌ कृति ही 
कर्तृत्व है और इसका आश्रय होने से आत्मा को कर्ता कहते हैं। कर्तृत्व 
ज्ञान कौ अवस्थाविशेष है इसलिए आत्मा को ज्ञाता कहने पर कर्ता का 
भी कथन हो जाता है। 

भोक्तृत्व- भोग का आश्रय होना भोक्तृत्व है - भोगवत्त्व॑ भोक्तृत्वम्‌। 
सुख-दुः:ख का साक्षात्कार ही भोग है। सुख, दुःख ज्ञानरूप ही हैं अत: 
स्वयंप्रकाश हैं। ज्ञानरूप सुखदुःख का प्रकाश (साक्षात्कार) उनका स्वरूप 
ही है अत: सुख-दुः:ख ही भोग है और इनका आश्रय आत्मा भोकता होती 
है। उसमें रहने वाला भोक्तृत्व (भोग) ज्ञान की अवस्थाविशेष है। इस 
प्रकार आत्मा को ज्ञाता कहने पर उसके कर्ता, भोक्ता होने का भी कथन 
हो जाता है। 

श्रीसुदर्शन सूरि ने कहा है कि प्रकाशित होने वाली वस्तु जिसके 
लिए प्रकाशित होती है, उसे ज्ञाता कहते हैं - भासमानं वस्तु यस्मै 
भाति, स हि ज्ञाता। ( श्रुप्र.2.3.9) घटादि पदार्थ ज्ञान से प्रकाशित 
होते हैं और ज्ञान स्वयं प्रकाशित होता है। इस प्रकार विषय और ज्ञान 
ये दोनों ही प्रकशित होते हैं। ज्ञान से घटादि विषय आत्मा के लिए 
प्रकाशित होते हैं इसलिए आत्मा उनका ज्ञाता होती है। उनको विषय 


टिप्पणी - ॥. प्रकृतिजन्यबोधे प्रकारो भाव:। 
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करने वाला ज्ञान भी आत्मा के लिए प्रकाशित होता है इसलिए ज्ञान का 
भी ज्ञाता (अनुभविता) आत्पा होती है। 

ज्ञानविशेषरूप सुखादि' आत्मा के लिए प्रकाशित होते हैं। आत्मा 
के लिए इनका स्वरूपभूत प्रकाश ही भोग है। यह प्रकाश (ज्ञान) रूप 
भोग आत्मा के लिए होने से आत्मा भोक्ता कहलाती है। 


8.केचित्तु गुणानामेव कर्तृत्वं नात्मन: इत्याहु: तन्‍न, तदाउस्य 
शास्त्रवश्यत्वं भोक्तृत्वं च न स्यात्‌। 


अर्थ- 

कुछ दिद्वान्‌ तो 'गुणों का ही कर्तृत्व है आत्मा का नहीं।' ऐसा 
कहते हैं, वह उचित नहीं है क्योंकि वैसा मानने पर इस (आत्मा) का 
शास्त्रवश्यत्व और भोक्तृत्व संभव नहीं होगा। 


व्याख्या- 

सांख्यमत- 

गुणों का कर्तृत्व- सांख्य विद्वानों के अनुसार त्रिगुण ही प्रकृति का 
स्वरूप है। वही कर्ता है, इसे सूचित करने के लिए ग्रन्थकार ने गुणानामेव 
कर्तृत्वम्‌ ऐसा निर्देश किया है। सत्त्व, रज और तम ये तीन गुण हैं। 
त्रिगुणात्मिका प्रकृति ही सब कुछ करती है। उस अचेतन त्रिगुणात्मिका 
प्रकृति का ही कर्तृत्व है, आत्मा निर्विकार है, निर्धर्मक है, उसका कर्तृत्व 
नहीं हो सकता है। 


त्रिगुणात्मिका प्रकृति से त्रिगुणात्मिका बुद्धि (महत्‌) उत्पन्न होती 
है। जैसे मिट्टी से उत्पन्न घट को मिट्टी कहा जाता है, वैसे ही प्रकृति से 
उत्पन्न बुद्धि को भी प्रकृति कहा जाता है। कर्तृत्व बुद्धि का स्वाभाविक 
धर्म है, आत्मा का नहीं। जैसे - स्फटिक स्वच्छ होती है किन्तु वह 
टिप्पणी -. सुखादि ज्ञानविशेष हैं, ज्ञान स्वयं प्रकाश है, इसलिए 
सुखादि का प्रकाश सुखादि का स्वरूप ही है। 
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जपाकुसुम (गुडहलका पुष्प) उपाधि के निकट विद्यमान होने तक 
प्रतीत होती है, वैसे ही कर्तृत्वादि से रहित आत्मा है वह बुद् 
उपाधि के सन्निहित होने पर कर्ता प्रतीत होती है। जैसे स्फटिक ते 
रंग औपाधिक (कल्पित या आरोपित) है, वैसे ही आत्मा में करत 
ओपाधिक है। 


वेदान्तमत- 

आत्मा का कर्तृत्व- 

वेदान्त विद्वान्‌ तो प्रकृतेः गुणसम्मूढा:(गी. 3.29) इत्यादि प्रमांणों 
के अनुसार 'प्रकृति के आश्रित रहने वाले सत्त्वादिगुण हैं, उनका आश्रय 
प्रकृति है, गुण प्रकृति के स्वरूप नहीं हैं।' ऐसा मानते हैं। जड़ पदार्थ का 
कर्तृत्व नहीं हो सकता है, वह आत्मा का ही धर्म है। जपाकुसुम में पहले 
से लाल रंग विद्यमान है। वही स्फटिक में भासता है इसलिए स्फटिक का 
लाल रंग औपाधिक मानां जाता है किन्तु बुद्धि जड़ होने से उसमें कर्तृत्व 
है ही नहीं, तो उसके सम्बन्ध से आत्मा में भी कर्तृत्व नहीं हो सकता है। 
चेतन आत्मा के सम्बन्ध के विना बुद्धि में कर्तृत्व स्वीकार करने पर 
आत्मा को स्वीकार करने की आवश्यकता ही नहीं है और ऐसा होने पर 
चार्वाक मत की विजय होगी क्योंकि वह जड़ पदार्थ का कर्तृत्व स्वीकार 
करता है। इन दोषों के कारण आत्मा का ही स्वाभाविक कर्तृत्व स्वीकार 
करना चाहिए। 


शंका- 

जिस प्रकार केवल लेखनी लेखक (लेख का कर्ता) नहीं होती है, 
केवल देवदत्त लेखक नहीं होता है अपितु लेखनीविशिष्ट देवदत्त लेखक 
होता है। उसी प्रकार केवल बुद्धि कर्ता नहीं है, केवल आत्मा कर्ता नहीं 
है अपितु बुद्धिविशिष्ट आत्मा कर्ता है। 


समाधान- 
यह कहना उचित नहीं है क्योंकि विचार करने पर करणत्व 

लेखनी में तथा कर्तृत्व देवदत्त में ज्ञात होता है उसी प्रकार करणत्व बुद्ध 

में तथा कर्तृत्व आत्मा में ज्ञात होता है। अत: इस दृष्टान्त के द्वारा भी 
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आत्मा में कर्तृत्व का निषेध नहीं हो सकता हे। 


शंका- 
कार्यकारणकर्तृत्वे हेतु: प्रकृतिरुच्यते। पुरुष: सुखदुःखानां भोक्तृत्वे 
(गी.3.20) इस प्रकार श्रीमद्‌भगवद्गीता में प्रकृति को कर्ता 
और आत्मा को भोक्ता कहा गया है तो आप आत्मा को कर्ता कैसे 


स्वीकार करते हैं? 


गीता के उक्त श्लोक में ही आत्मा को भोक्‍्ता कहा गया है, 
कर्ता फल का भोकक्‍ता होता है। शास्त्र में कहे गये स्वर्गादि फल कर्म 
के कर्ता को प्राप्त होते हैं - शास्त्रफलं प्रयोक्तरि (मी.सू.3.7.8) 
यह नियम है इसलिए आत्मा को भोक्ता कहे जाने से उसे ही कर्ता 
स्वीकार करना चाहिए। श्लोक में प्रकृति को कर्ता कहे जाने से 
प्रकृति को ही कर्ता स्वीकार करना चाहिए, ऐसी शंका करना व्यर्थ 
है क्योंकि वैसा श्लोक का अर्थ नहीं है। श्लोक का अर्थ इस प्रकार है - 
कार्यकारणकर्तृत्वे- देह और इन्द्रियों को क्रिया का उत्पादक होने में 
अर्थात्‌ देह-इन्द्रिय से सम्पन्न होने वाली क्रियाओं में प्रकृति 5 देहेन्द्रियरूप 
में परिणत प्रकृति हेतु है। देहेन्द्रिय के विना उनसे सम्पन्न होने वाली 
क्रियाएं नहीं हो सकती हैं, अत: उन क्रियाओं का हेतु देहेन्द्रिय को कहा 
गया है, इससे आत्मा के धर्म कृत्याश्रयत्वरूप कर्तृत्व का निषेध नहीं होता 


है। 


शास्त्र प्रवर्तक “होता है। स्वर्गकामो यजेत। आत्मा वाएरे द्रष्टव्य: 
श्रोतव्यों मन्तव्यों निदिध्यासितव्य:। (बृ.उ.2.4.5) इत्यादि शास्त्र अपने 
अर्थ का बोध कराकर अभीष्ट फल के साधन में मनुष्य की प्रवृत्ति 
के जनक होते हैं। फल का इच्छुक ही उसके साधन कर्म को करता 
है। इससे फल का भोक्ता ही कर्ता सिद्ध होता है इसलिए निषिद्ध कर्मों के 
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टिप्पणी - ।. क्रियोत्पादकत्वं कर्तृत्वम्‌, क्रियाश्रयत्वं वा। 


30 हु 


फल अनिष्ट नरकादि से बचने के लिए तथा विहित कर्मों के अभीष 
की प्राप्ति के लिए मनुष्य शास्त्रवश्य 5 शास्त्र के अधीन रहने कं 
अर्थात्‌ शास्त्र के अनुसार आचरण करने वाला होता है। यदि गुणों को # 
कर्ता माना जाय तो आत्मा (मनुष्यदेहधारी आत्मा) का 
शास्त्र के अधीन रहना सिद्ध नहीं होता है क्योंकि बुद्धि जड़ है, इस 
शास्त्र उसे बोध नहीं करा सकते हैं। शास्त्र से जिसे बोध होता है, कह 
फल के साधन में प्रवृत्त हो सकता है। मनुष्य शास्त्रवश्य है, उससे पिन 
पशु, पक्षी, कीट आदि शास्त्रवश्य नहीं हैं। सुखदु:ख का भोक्तृत्व आत्म 
में ही प्रसिद्ध है, वह तभी संभव है, जब आत्मा का कर्तृत्व हो। यदि 
आत्मा का कर्तृत्व न स्वीकार किया जाए, बुद्धि का कर्तृत्व स्वीकार किया 
जाए तो आत्मा का भोक्तृत्व भी संभव नहीं होगा, अत: आत्मा के 
शास्त्रवश्यत्व और भोक्तृत्व की सिद्धि के लिए उसका कर्तृत्व स्वीकार 
करना चाहिए। 


9.सासांरिकप्रवृत्तिषु कर्तृत्व॑ न स्वरूपप्रयुक्तम्‌ अपितु 
गुणसंसर्गकृतम्‌। कर्तृत्वं चेश्वराधीनम्‌॥ 
अर्थ- 


पुण्य-पाप के जनक सांसरिक कर्म करने में आत्मा का कर्तृत्व 
उसके (आत्म) स्वरूप के कारण नहीं है अपितु गुणों के संसर्ग के कारण 
है और (आत्मा का) कर्तृत्व ईश्वर के अधीन है। 


| 


व्याख्या- 
गुणसंसर्गकृत सासांरिक कर्मो में आत्मा का कर्तृत्व- 
अनादि पुण्यपापात्मक कर्मो के कारण जीव का गुणों (गुणमयी 
॥ प्रकृति के कार्य देहेन्द्रिय) से संसर्ग होता है। इससे मिथ्या ज्ञान. ([: 
देह को आत्मा समझना, 2. जो पदार्थ अपना नहीं है उसे अपना समझना 
और 3. ब्रह्मात्मक अर्थात्‌ ब्रह्म से नियाम्य पदार्थ को स्वतन्तर समझना) 
. होता है। मिथ्या ज्ञान होने पर आत्मा मोक्ष के साधन में प्रवृत्त न होक' 
पुण्यपाप के जनक सांसारिक कमों में प्रवृत्त होती है। इससे पुनः गुणों के 
साथ संसर्ग होता है। इस प्रकार संसार चक्र चलता रहता है। सांसार्सि' 
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करों के करने में आत्मा का कर्तृत्व स्वरूपत: नहीं है, वह तो पूर्वकर्ममूलक 
गुणों के संसर्ग के कारण है- सांसारिकप्रवृत्तिषु जीवस्य कर्तृत्व॑ 
सत्त्वादिगुणसंसर्गकृतम्‌ न स्वरूपप्रयुक्तम्‌ (ब्र.सू आ.भा.2.3.34)। उनको 
करने में गुणों का संसर्ग निमित्त (उपाधि) है। मुक्तावस्था में उपाधि के न 
रहने से औपाधिक कर्मों का कर्तृत्व नहीं रहता है। ब्रह्मानुभव के प्रति 
आत्मा का जो स्वाभाविक कर्तृत्व है, वह कभी भी निवृत नहीं होता। 
कर्मरूप अज्ञान बद्धावस्था में ब्रह्मानुभव का प्रतिबन्धक होता है। ब्रह्मसाक्षात्कार 
से इसकी निवृत्ति होने पर सदा ब्रह्मानुभव होता रहता है। जब द्रष्टा गुणों 
से भिन्‍न कर्ता को नहीं देखता है अर्थात्‌ सत्त्वादि गुणों की उत्कर्षता के 
अनुसार होने वाले भिन्‍न भिन्न प्रकार के कर्मों में उन गुणों को ही कर्ता 
देखता है तथा गुणों से पर अकर्ता आत्मा को जानता है, वह मेरे साधर्म्य 
को प्राप्त होता है - नान्य॑ गुणेभ्य: कर्तारं यदा द्रष्टानुपश्यति। गुणेभ्यए्च 
परं वेत्ति मद्भावं सोडधिगच्छति॥ (गी.4.9) कहने का अभिप्राय यह 
है कि स्वत: परिशुद्ध स्वभाववाली आत्मा का विविध कर्मों में कर्तृत्व पूर्व 
पूर्वकर्ममूलक गुणों के संसर्ग के कारण है, स्वतः नहीं है। 


ईश्वराधीन कर्तृत्व- 
आत्मा का कर्तृत्व ईश्वर के अधीन है, यह श्रुति से सिद्ध है - 


परात्तु तच्छुतेः (ब्र.सू2.3.40)। ईश्वर सभी आत्माओं के अन्दर प्रवेश 
करके उन पर शासन करता है - अन्तः प्रविष्ट: शास्ता जनानां सर्वात्मा 
(तै.आ.3..3)। ईश्वर आत्मा के अन्दर रहकर उसका नियमन करता है 
- य आत्मानम्‌ अन्तरो यमयति (बू.उ.मा.पा.3.7.26)। इससे सिद्ध होता 
है कि आत्मा कर्ता! अर्थात्‌ करने वाला है और ईश्वर कारयिता अर्थात्‌ 
कराने वाले हैं। जीवस्य कर्तृत्वं परमात्मायत्तम्‌ (बृ.उ.रं.भा.4.3.7 )। 


20 ज्ञानाश्रयत्वे शास्त्रेषु ज्ञानमिति निर्देशो5स्य कुत:? इति चेत्‌ 
टिप्पणी - - आत्मा के कर्तृत्व, भोक्‍्तृत्व और ज्ञातृत्व को विस्तार से 
समझने के लिए विशिष्टाद्वैत वेदान्त का विस्तृत विवेचन ग्रन्थ के 
जीवात्मविवेचन प्रकरण को पढना चाहिए। 


5 


४०] 


ज्ञाननैरपेक्ष्येणापि स्वयमवभासत इति ज्ञान सारभूतगुणतया निसपक 
मो भवतीति चर तथा निर्देश:। 
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अर्थ- 

आत्मा का ज्ञानाश्रयत्व होने पर शास्त्रों में (आत्मा) ज्ञानस्वरूप $ 
इस प्रकार आत्मा का निर्देश कैसे किया जाता है? यदि ऐसा कह." 
तो इसका उत्तर है - दूसरे ज्ञान की अपेक्षा न करके भी (आत्मा) रथ 
प्रकाशित होता है और ज्ञान प्रधानगुण होने से (आत्मा का) निरूपक ५ 


म॑ होता है इसलिए आत्मा ज्ञानस्वरूप है, इस प्रकार उसका निर्देश किया 
जाता है। 


। कहना चाहें 


व्याख्या- 

शंका- 

ऊपर आत्मा के ज्ञानाश्रय होने का विस्तार से प्रतिपादन किया गया। 
यदि वह ज्ञान का आश्रय है तो 'जो (परमात्मा) ज्ञानरूप आत्मा में रहते 
हुए'- यो विज्ञाने तिष्ठन्‌ ( बू.उ.3.7.26) , आत्मा ज्ञानरूप है - विज्ञानात्मा 


पुरुष;। (प्र.उ.4.9) इत्यादि शास्त्रों में आत्मा का ज्ञानरूप से निर्देश किस 
कारण किया जाता है? 


समाधान- 


/. आत्मा अपने प्रकाश के लिए दूसरे प्रकाश की अपेक्षा नहीं 
करती है, वह स्वयं प्रकाशित होती है, इसलिए शास्त्रों में ' आत्मा ज्ञानरूप 
है'। इस प्रकार उसका निर्देश किया जाता है। 


2. किसी वस्तु के स्वरूप का निरूपण (प्रतिपादन) उसमें 


विद्यमान प्रधान, स्थायी धर्म के ह्वारा होता है। जिस धर्म के द्वारा 45 
ऊ स्वकूप का निरूपण किया जाता है, उसे स्वरूपनिरुपक ४ किया जाता है, उसे स्वरूपनिरूपक 
कहते हैं। प्रधान, 23%०५३ ७३ ५+ उन कक शक 30238 
किया जाता है इसलिए ” स्थायी धर्म को स्वरूपनिरूपक 
कहते हैं। वह वस्तु में विद्यमान रहता है। जैसे गो के स्वरूप 


"जद 
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निरूपण गोत्व धर्म से किया जाता है अत: गो के स्वरूप का निरूपक 
गोत्व धर्म होता है। वैसे आत्मा के स्वरूप का निरूपण ज्ञान धर्म से किया 
जाता है अतः आत्मा के स्वरूप का निरूपक ज्ञान धर्म होता है। पूर्व 
मीमांसा के आकृत्यधिकरणन्याय (पू.मी..3.) के अनुसार स्वरूप का 
निरूपण करने वाले धर्मबोधक शब्द धर्म का बोध कराते हुए धर्मी का भी 
बोध कराते हैं। जैसे - गोस्वरूप का निरूपक गोत्व धर्म है, इसका बोध 
क गो शब्द है। वह गोत्व धर्म का बोध कराते हुए उसके आश्रय धर्मी गो 
का भी बोध कराता है, वैसे ही ज्ञान शब्द ज्ञान धर्म का बोध कराते हुए 
उसके आश्रय आत्मा का भी बोध कराता है। इस प्रकार ज्ञान शब्द को 
ज्ञनाश्रय आत्मा का बोधक होने से उक्त श्रुति वाक्यों में आत्मा को ज्ञान 
कहा जाता है। इस विषय का महर्षि वेद॒व्यास ने तद्गुणसारत्वात्तु 
तद्व्यपदेश: प्राज्ञवत्‌ (ब्र.सू.2.3.29) इस सूत्र से वर्णन किया है। आत्मा 
का स्थायी धर्म ज्ञान है, इसलिए ज्ञान शब्द से आत्मा को कहने में कोई 
दोष नहीं है- यावदात्मभावित्वाच्च न दोषस्तद्दर्शनात्‌ (ब्र.सू.2.3.30) 
अत: यहाँ ज्ञान शब्द मुख्यवृत्ति से ही आत्मा को कहता है। 


24.नियाम्यत्वं नाम ईश्वरबुद्ध्यधीनसर्वव्यापारवत्त्वम्‌॥ 


अर्थ- 
नियाम्य का लक्षण है- ईश्वर की इच्छा के अधीन सभी प्रकार की 
प्रवृत्ति वाला होना। 


व्याख्या- 

नियाम्यत्व- 

सर्वात्मा भगवान्‌ सभी आत्माओं के अन्दर रहकर शासन (नियमन) 
करता है - अन्त: प्रविष्ट: शास्ता जनानां सर्वात्मा (तै.आ.3..3)। जो 
आत्मा में रहते हुए आत्मा के अन्दर है, जिसे आत्मा नहीं जानती है, 
जिसका आत्मा शरीर है, जो आत्मा के अन्दर रहकर उसका नियमन करता 
है, वह निरूपाधिक भोग्य परमात्मा तुम्हारा अन्तर्यामी है - य आत्मनि 
तिष्ठनू आत्मनो5न्तरो यमात्मा न वेद , यस्यात्मा शरीर य आत्मानमन्तरो 


3 चै 


पेत्वअक ञ 
यमयत्ति, स त आत्मान्तर्याम्यमृतः (बृ.उ.मा.पा.3. 7.26)। इस 
परमात्मा को नियमन करने वाला अर्थात्‌ नियामक कहा जाता न्‍ ग 
आत्मा को उसके द्वारा नियाम्य कहा जाता है। आत्मा मन से , वाणी से और 
शरीर से विविध प्रकार की प्रवृत्ति (कर्म) करती रहती है। उसकी २ और 
प्रवृतियाँ ईश्वर की इच्छा के अधीन हैं। ईश्वरेच्छा के विना वह 833४4 
प्रवृत्ति नहीं कर सकती है। इस प्रकार ईश्वरेच्छा के अधीन होने रे 
सभी प्रवृत्तियों वाला आत्मा नियाम्य है और ईश्वरबुदृध्यधीनसर्वव्यापरवत्त 
उसका नियाम्यत्व है। जैसे - यह दृश्य शरीर नियाम्य है, आत्मा उसका 
नियामक है, वैसे ही शरीरभूत आत्मा नियाम्य है, उसका परमात्मा 
नियामक है । आत्मा की प्रवृत्तियाँ जिसकी इच्छा के अधीन होती हैं, वह 
परमात्मा नियामक होता है। जीवात्मा का स्वाभाविक नियामक परमात्पा है 
किन्तु जीवात्मा अपने शरीर का स्वाभाविक नियामक नहीं है, अनादि 
कर्मरूप अज्ञान से नियामक है। 


22.धार्यत्वं नाम तत्स्वरूपसंकल्पव्यतिरेकप्रयुक्तस्वसत्ताव्यतिरिक- 
योग्यत्वम्‌॥ | 


अर्थ- 


धार्य का लक्षण है - परमात्मा के स्वरूप और संकल्प के अभाव 
से होने वाला अपनी सत्ता के अभाव के योग्य होना। 


व्याख्या- 
धार्यत्व- 


जो धारण करता है, उसे धारक कहते हैं। आत्मा शरीर को धारण 
करती है। यहाँ आत्मा धारक है और शरीर धार्य है। उसी प्रकार परमात्मा 
आत्मा को धारण करते हैं। यहाँ परमात्मा धारक है और आत्मा धार्य है। 
धार्य का लक्षण है- तत्स्वरूपसंकल्पव्यतिरेकप्रयुक्तस्वसत्ता- 
व्यतिरेकयोग्यत्वम्‌। लक्षण में तत्‌ पद से धारक का ग्रहण होता हैं 
परमात्मा के स्वरूप के अधीन आत्मा की सत्ता है क्‍योंकि छा 
(अपृथक्सिद्ध विशेषण) की सत्ता आश्रय (विशेष्य) के स्वरूप 


.__आा 


कक 77:27 0276 
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अधीन होती है। यहाँ आश्रित है- आत्मा और आश्रय है- परमात्मा। आत्मा 
की सत्ता सदा रहने वाली है। यह सत्ता परमात्मा के संकल्प के भी 
अधीन है क्योंकि आत्मा की सत्ता सदा बनी रहे, ऐसा परमात्मा का अनादि 
संकल्प है। इस प्रकार परमात्मा के स्वरूप और संकल्प से आत्मा की 
सत्ता है। परमात्मा के स्वरूप के अभाव और उनके संकल्प के अभाव से 
होने वाला है - आत्मा की सत्ता का अभाव और उस अभाव कं योग्य 
आत्मा। इस प्रकार तत्स्वरूपसंकल्पव्यतिरेकप्रयुक्तस्वसत्ताव्यतिरेक- 
योग्यत्वरूप धार्य के लक्षण का आत्मा में समन्वय होता है, इसलिए 
आत्मा धार्य होती है। परमात्मस्वरूप और उनके संकल्प से आत्मा धारण 
की जाती है। परमात्मा सबको धारण करने वाला सेतु है - एष सेतुर्विध 
रण: (बू.उ.4.4.22)। इस परमात्मा में सभी प्राण, सभी लोक, सभी 
देवता, सभी भूत और ये सभी आत्माएं आश्रित (स्थित) हैं - अस्मिन्तात्मनि 
सर्वे प्राणा: सर्वे लोकाः सर्वे देवा: सर्वाणि भूतानि सर्व एत आत्मान: 
समर्पिता:। (बृ.उ.2.5.5) इत्यादि वचन परमात्मा को धारक तथा अन्य 
सभी को धार्य कहते हैं। परमात्मा का धारकत्व स्वाभाविक है और आत्मा 
का धारकत्व स्वाभाविक नहीं है, वह अनादि कर्मरूप उपाधि के कारण 
है। परमात्मा के प्रति आत्मा का धार्यत्व स्वाभाविक है और आत्मा के प्रति 
उसके शरीर का धार्यत्व स्वाभाविक नहीं है। परमात्मा चेतन आत्मा और 
अचेतन प्रकृति सभी को धारण करते हैं। वे आत्मा को साक्षात्‌ धारण 
करते हैं और अचेतन को साक्षात्‌ तथा चेतन आत्मा के द्वारा भी धारण 


करते हैं। 


23 शेषत्व॑ नाम चन्दनकुसुमताम्बूलादिवत्तस्य यथेष्टविनि- 
योगाहईत्वम्‌। इदं चात्मवस्तु गुहक्षेत्रपुत्रकलत्रादिवत्‌ पृथक्स्थित्यादीनां 
योग्यं न भवति किन्तु शरीरवत्तदयोग्यं भवति। 


अर्थ- 
चन्दन, पुष्प और ताम्बूलादि के समान भगवान्‌ की इच्छा के 


अनुसार उपयोग के योग्य होना आत्मा का शेषत्व है। यह आत्मा घर, 
खेत, पुत्र और पली आदि के समान पृथकस्थिति आदि के योग्य 


. 


36 तत्वत्रयम 
नहीं होती है किन्तु शरीर के समान उसके अयोग्य होती है। 


व्याख्या- 
शेषत्व- 
भोक्‍्ता अपनी इच्छा के अनुसार जिसका उपभोग (उपयोग) कर 
सके, उस पदार्थ को शेष कहते हैं और उसके भाव (धर्म) को शेषत्व 
कहते हैं - यथेष्टविनियोगाह:ः शेष:, तस्य भाव: शेषत्वम्‌। दूसरे के 
उपयोग में आना ही शेष का स्वरूप है, उसका अपना कोई स्वार्थ नहीं 
होता है। भोक्ता अपनी इच्छा के अनुसार चन्दन का शिर में लेपन करे, 
पुष्प और वस्त्र को धारण करे, ताम्बूल का भक्षण करे। उपयोग में आने 
वाले इन चन्दनादि का कभी भी कोई स्वार्थ नहीं होता। इच्छानुसार उपयोग 
के योग्य - यथेच्छविनियोगार्ह होने से चन्दनादि शेष कहलाते हैं और 
इनका उपयोग करने वाला शेषी कहलाता है। जैसे - आत्मा के शेष 
चन्दनादि हैं और शरीर भी उसका शेष है। वैसे ही भगवान्‌ का शेष आत्पा 
है, भगवान्‌ जैसा चाहें, वैसा इसका उपयोग कर सकते हैं। इस प्रकार 
यथेच्छ उपयोग के योग्य होने से आत्मा शेष है और उपयोग करने वाले 
भगवान्‌ शेषी हैं। 
आत्मा का भगवान्‌ के प्रति शेषत्व स्वाभाविक है, अत: आत्मा के 
रहते यह कभी नष्ट नहीं हो सकता है। आत्मा नित्य है, इसलिए उसका 
भगवच्छेषत्व धर्म भी नित्य है। संसार में जीवात्मा माता-पिता आदि का 
शेष बन कर रहता है किन्तु माता-पिता आदि के प्रति उसका शेषत्व 
स्वाभाविक नहीं है, बल्कि कर्मकृत है क्योंकि पूर्वकृत पुण्यपापरूप कर्मों 
के कारण ही वह अन्य का शेष बनकर रहता है। लोक में लोग वेतन 
देकर दूसरे को अपना नौकर (शेष) बना लेते हैं, वैसा यहाँ नहीं है क्योंकि 
भगवान्‌ ने कुछ देकर आत्मा को शेष नहीं बनाया और आत्मा भी कुछ 
लेकर शेष नहीं बनी। आत्मा अपने स्वभाव से ही भगवान्‌ का शेष है। 
जैसे वेतन न मिलने पर मनुष्य दूसरे की नौकरी छोड देता है, स्वतन्त्र हो 
जाता है। वैसा यहाँ नहीं है क्योंकि आत्माका शेषत्व स्वभाव से है इसलिए 
वह कभी भी शेषत्व को छोड़ नहीं सकती, कभी स्वतन्त्र भी नहीं हो 
सकती। जीव जब संसार में दूसरों का शेष बनकर रहता हे, तब भी वह 
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भगवत्‌-शेषत्व से रहित नहीं हो सकता है। जैसे- शरीर आत्मा का शेष है, 
जब कोई व्यक्ति दूसरे की नौकरी करता है, तब उसकी इच्छा से ही 
उसका शरीर दूसरे की सेवा में लगता है, दूसरे की सेवा करते समय भी 
वह शरीर आत्मा के शेषत्व से छुटकारा नहीं पा सकता है, उस समय भी 
वह शरीर आत्मा का ही शेष होकर रहता है, वैसे ही दूसरों की सेवा करते 
समय आत्मा भगवत्‌- शेषत्व से छुटकारा नहीं पा सकती क्योंकि कर्मानुसार 
भ्गवदिच्छा से ही वह दूसरों की सेवा करती है, वह भगवान्‌ का 
स्वाभाविक शेष होने के कारण दूसरों की सेवा करते समय भी भगवान्‌ 
का शेष बनकर रहती है। परमात्मा चेतनाचेतन सभी पदार्थों के स्वाभाविक 
शेषी हैं और आत्मा अपने शरीर आदि का स्वाभाविक शेषी नहीं है। 
बद्धात्मा का अपने शरीर आदि के प्रति शेषित्व कर्म उपाधि के कारण है। 
आत्मा के शेष जो गृह, क्षेत्र, पुत्र और पत्नी आदि हैं। उनकी आत्मा से 
पृथक्‌ स्थिति और पृथक्‌ प्रतीति होती है, वे आत्मा से पृथक्‌ स्थिति और 
पृथक्‌ प्रतीतिं के योग्य हैं, उन गृहादि के समान परमात्मा से पृथक्स्थिति 
और पृथकाप्रतीति के योग्य आत्मा नहीं है किन्तु जैसे शरीर आत्मासे 
पृथक्स्थिति और पृथकाप्रतीति के अयोग्य है, वैसे ही आत्मा परमात्मा से 
पृथक्स्थिति और पृथक्‌प्रतीति के अयोग्य है। भगवान्‌ सब के शेषी हैं- 
पतिं विश्वस्य (तै.ना..92) लक्ष्मण जी कहते हैं कि हे रघुनाथ जी! 
आपके रहते मैं सैकड़ों वर्ष तक आपका शेष हूँ - परवान स्मि काक्ुत्स्थ 
त्वयि वर्षशतं स्थिते। (वा.रा.3.5.7) ज्ञानानन्द स्वरूप आत्मा परमात्मा 
का शेष है - ज्ञानानन्दमयस्त्वात्मा शेषो हि परमात्मन:। (पां.सं.) इत्यादि 
प्रमाणों से परमात्मा का शेषित्व तथा आत्मा का शेषत्व सिद्ध होता हे। 


24 आत्मस्वरूपं च बद्धमुक्तनित्यभेदेन त्रिविधम्‌। संसारिणो 
बद्धा इत्युच्यन्ते। उच्छिन्नसंसारबन्धा म॒क्‍्ता इत्युच्यन्ते। 
कदाप्यनाप्रातसंसारा शेषशेषाशनावयो नित्या इत्युच्यन्ते । 


अर्थ- 
.. आत्मस्वरूप बद्ध, मुक्त और नित्य भेद से तीन प्रकार का 
होता है- संसारी आत्माएं बद्ध कही जाती हैं, जिन आत्माओं का 


हि... 


मम] 
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संसारबन्धन नष्ट हो गया है, वे मुक्त कहलाती हैं। ४४२९ क्‍न्धन में | 
आने वाले शेष (अनन्त), गरुड आदि नित्य कहे जाते हैं। 


88५ संसार (प्रकृति) से सम्बन्ध रखने वाली आत्माएं बद्ध कहलाती 
हैं। अनादि पुण्यपाप कर्मों के कारण आत्मा का देह से सम्बन्ध होता है 
और इससे देह को आत्मा समझना, जो वस्तु अपनी नहीं है, उसे अपना 
समझना तथा ब्रह्म के नियाम्य पदार्थों को स्वतन्त्र समझना ये मिथ्या ज्ञन 
उत्पन्न होते हैं। इससे आत्मा की मोक्ष के साधन में प्रवृत्ति नहीं होती 
बल्कि सांसारिक कर्मों में प्रवृत्ति होती है। पुण्यपाप के जनक उन कम 
से पुनः देह के साथ सम्बन्ध होता है। इस प्रकार कमों के अनुसार ब्ध 
आत्माओं को विविध योनियाँ प्राप्त होती रहती हैं। समानगुण वाले, साथ 
रहने वाले पक्षी के समान आत्मा और परमात्मा वृक्ष के समान छेदन के 
. योग्य एक शरीर में रहते हैं। उनमें आत्मा परिपक्व कर्मफल को भोगती है 
- द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते। तयोरन्य: 
पिप्पलं स्वाद्धत्ति। (ऋ.सं.2.3.7 , मु.उ.3.. ) इत्यादि बचनों से आत्मा 
की बद्धावस्था का वर्णन होता है। 


मुक्त- 

जो निर्मल अन्त:करण वाली मुमुक्षु आत्माएं सदगुरुका समाश्रय 
प्राप्त करके उनके उपदेश से वेदान्तवेद्य परब्रह्म को जानकर उनकी 
प्राप्तिरूप मोक्ष की सिद्धि के लिए ब्रह्मविद्या के अड्गरूप से स्ववर्णाश्रमानुकूल 
कर्म तथा अज्जी ब्रह्मविद्या के अनुष्ठान से संसार के सम्बन्ध का विनाश 
करके अर्चिरदि मार्ग के द्वारा प्रकृतिमण्डल से पर त्रिपादविभूति पहुँचकर 
सतत ब्रह्मानुभव तथा उनकी सेवा में संलग्न रहती हैं, वे मुक्त कहलाती 
हैं। इनका पुन: संसार में बन्धन नहीं होता। यह आत्मा कर्मकृत शरीर से 
निकलकर अर्चिरादि से जाकर परत्रह्म को प्राप्तकर अपने रूप से आविर्भू 
होती है - एष संप्रसादोस्माच्छरीरात्‌ समुत्याय पर॑ ज्योतिरुपसंपश् 
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स्वेन रूपेणाभिनिष्यद्यते। (छां.उ.8.2.2) मुक्त सभी विशेषणों वाले 


परब्रह्म का अतुभव करता है - सर्व ह पश्य: पश्यति। (छां,उ.7.26.2) 
इत्यादि श्रुतियाँ मुक्तात्माओं का वर्णन करती हैं। 


जिन आत्माओं का संसार में बन्धन कभी नहीं होता है, वे नित्य 
कही जाती हैं। इनको ही नित्यसूरि भी कहते हैं, इनके ज्ञान का संकोच 
कभी भी नहीं होता है। ये सतत भगवददर्शन और उनकी सेवा में संलग्न 
रहते हैं। मुक्तात्मा मुक्तावस्था से पूर्व बद्ध रहता है, उत्तरकाल में नहीं 
किन्तु ये कभी भी बन्धन में नहीं रहते हैं। जहाँ साध्य नामक नित्यसूरि 
सदा रहते हैं - यत्र पूर्वे साध्या: सन्ति देवा:(ऋ.सं.8.4.9)। विष्णु का 
वह परमस्थान है, सूरिगण उसका सदा दर्शन करते रहते हैं- तद्विष्णो: 
परम॑ पद सदा पश्यन्ति सूरय। (तै.सं..3.6.2) इत्यादि श्रुतियाँ नित्यसूरियों 
के सद्भाव में प्रमाण हैं। शेष, गरुड, श्रीहनुमान्‌, लक्ष्मण, भरत, शत्रुघ्न 
तथा श्रीकृष्ण के अष्ट सखा आदि नित्यसूरि हैं। 


25.जलस्थाग्निसंसृष्टस्थालीसंसगेंण यथौष्णयशब्दादयो जायन्ते। 
तथा55त्मनो5चित्सम्बन्धेनाउविद्याकर्मवासनारुचयो जायन्ते। अचिनिवृत्ता 
अविद्यादयो निवर्तन्त इति वदन्ति। 


अर्थ- 

जिस प्रकार अग्नि से संयुक्त बटलोई के सम्बन्ध से जल की 
उष्णता और शब्दादि हो जाते हैं, उसी प्रकार अचेतन देह के सम्बन्ध से 
आत्मा में अविद्या कर्म, वासना और रुचि हो जाती हैं। अचेतन की निवृत्ति 
होने पर अविद्या आदि निवृत्त हो जाते हैं, ऐसा विद्ान्‌ कहते हैं। 


व्याख्या- 

आत्मा के अविद्यादि दोष नैमित्तिक- 

जल स्वभाव से शीतल है, उसमें उष्णता नहीं है, दाहकत्व नहीं है 
किन्तु जब अग्नि से संयुक्त पात्र में जल भरा होता है, तब जल उष्ण हो 
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जाता है और दाहक हो जाता है। जल उष्ण होते समय शब्द भी सुनायी 
देता है। यहाँ अग्नि से संयुक्त स्थाली निमित्त (उपाधि) हैं, उस के संसर्ग 
से जल की उष्णता, शब्द और दाहकत्व हो जाते हैं। जल की उष्णता आदि 
धर्म नैमित्तिक (औपाधिक) हैं, स्वाभाविक नहीं। वैसे ही स्वभाव से 
आत्मा की अविद्या, कर्म वासना और रुचि दोष नहीं हैं किन्तु अचित्‌ देह 
निमित्त के होने पर आत्मा की अविद्या, कर्म वासना और रुचि हो जाती हैं। 
आत्मा अनादिकाल से संसार में आध्यात्मिक आदि तापत्रय को भोगती 
आयी है। आत्मा का यह संसार अनादि है क्योंकि आत्मा अनादि काल से 
परमात्मा की आराधना न करके विविध प्रकार के शुभ-अशुभ कर्म करती 
रही है, उनके फल का भोग कराने के लिए भगवान्‌ ने अचेतन प्रकृति के 
साथ संबन्ध कराया। देह, इन्द्रिय, मन और प्राण के रूप में परिणत 
अचेतन प्रकृतिरूप निमित्त के साथ आत्मा का सम्बन्ध होने से आत्मा के 
अविद्या आदि दोष हो गये। अज्ञान, विपरीत ज्ञान और अन्यथा ज्ञान इन 
तीनों को अविद्या कहा जाता है। अज्ञान का अर्थ है- ज्ञानाभाव अर्थात्‌ 
. अचेतन के साथ सम्बन्ध होने से आत्मज्ञान और परमात्मज्ञान नहीं होते हैं 
अपितु विपरीत ज्ञान और अन्यथा ज्ञान होते हैं। देहात्मबुद्धि विपरीत ज्ञान 
है, ब्रह्मात्मक' (ब्रह्म का शरीरभूत) अपने आत्मस्वरूप को स्वतन्त्र 
समझना अन्यथा ज्ञान है और जो वस्तु अपनी नहीं है, उसमें अपनत्व बुद्धि 
भी अन्यथा ज्ञान है। अविद्या के कारण ही जीवात्मा मोक्षसाधन का 
अनुष्ठान न करके अपने शरीर और सम्बन्धियों की सुविधा के लिए 
विविध कमों को करता रहता है। इन कर्मो से वासना उत्पन्न होती है और 
वासना से विषयों में रुचि तथा पूर्व कर्म के सजातीय कर्म को करेे में 
रुचि होती है। उस रुचि के कारण आगामी जन्म अर्थात्‌ अचेतन देह के 
साथ सम्बन्ध हो जाता है। उससे पुन: अविद्या, कर्म वासना और रुचि होती 
हैं। फिर अचेतन के साथ सम्बन्ध होकर पुनः पुनः अविद्या आदि होते 
रहते हैं। इस प्रकार अचितू प्रकृति के साथ सम्बन्ध, अविद्या, कर्म, वासना 
और रुचि इनका प्रवाह चलता रहता है। यह अनादि है। जिस प्रकार गड्ढा 
आदि नदियों में एक प्रवाह के बाद दूसरा प्रवाह चलता रहता है, प्रवाह का 
विच्छेद नहीं होता, उसी प्रकार यहाँ भी अचित्‌ के साथ सम्बन्ध, अविद्या, 
कर्म, वासना और रुचियों का प्रवाह अविच्छिन्न रूप से अनादि काल से 
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चला आ रहा है। अविद्या आदि दोष कब समाप्त होते हैं? ऐसी जिज्ञासा 
होने पर कहते हैं - अचेतन देह के साथ आत्मा का सम्बन्ध समाप्त होने 
पर दोष समाप्त हो जाते हैं। देह के साथ सम्बन्ध ही इन दोषों का मूल है। 
ब्रह्मविद्या की निष्पत्ति से ब्रह्म का साक्षात्कार होने पर जब आत्मा का 
शरीर से सम्बन्ध निवृत्त हो जाता है, तब अविद्यादि भी निवृत्त हो जाते हैं। 
निर्मित्त (कारण) की निवृत्ति होने पर नैमित्तिक (कार्य) भी निवृत्त हो 
जाते हैं। 


26.त्रिविधं चैतदात्मस्वरूपं पृथक्‌ पृथगनन्तम्‌। 


अर्थ- 
तीन प्रकार वाला यह आत्मस्वरूप पृथक्‌ पृथक्‌ अनन्त है। 


व्याख्या- 
ऊपर बद्ध, मुक्त और नित्य ये तीन आत्मस्वरूप के प्रकार कहे 


गये। उनमें प्रत्येक अनन्त है अर्थात्‌ बद्ध असंख्य हैं, मुक्त असंख्य हैं और 
नित्य भी अंसख्य हैं। 


ऊपर आत्माएं अनन्त कही गयीं, उस कथन से सहमत न होने 
वाले विद्वानों का मत कहा जाता है- 


27.एक एवात्मा न बहव इति केचित्‌। तथा सति कस्मिंश्चित्‌ 
सुखमनुभवति तदानीमेवान्यस्य वुःखानुभवो नोपपद्येत देहभेदादिति 
चेत्‌ सौभरिशरीरे5प्येवं स्थात्‌। कस्यचित्‌ संसरणं कस्यचिद्‌ मुक्तिः 
कस्यचिच्छिष्यत्वं कस्यचिदाचार्यत्वं च न संघटेत। विषमसृष्टिरपि 
नोपपद्येत। आत्मभेदप्रतिपादकश्रुतिविरोधश्च। 


अर्थ- 
एक ही आत्मा है, अनेक नहीं, ऐसा .निर्विशेषाद्वैत वेदान्ती कहते 


७००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००७०००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००५ 


टिप्पणी - ।. ब्रह्म आत्मा नियन्‍्ता यस्य स्‌ ब्रह्मात्मक:। 


किचबचअ डंडे. 
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हैं। (इस पर सविशेषाद्वैत वेदान्ती कहते हैं ०३ वैसा स्वीकार 228६ 

एक के सुखानुभव करने पर उस समय ही दूसरे का दुःखानुभव न 
चाहिए। वह देह-उपाधि के भेद से होता है (यदि ऐसा निर्विशेषाद्वैती 
मतानुयायी कहना चाहें तो इस पर सविशेषाद्वैती विद्वान्‌ कहते हैं कि) 
सौभरि योगी के अनेक शरीर होने पर (उन्हें) भी सुख और दुःख दोनों का 
अनुभव होना चाहिए (केवल इतना ही नहीं और भी दोष सुनिए) किसी 
का बन्धन-किसी की मुक्ति तथा किसी का शिष्यत्व-किसी का आचार्यत्व 
संभव नहीं होगा। विषमसृष्टि भी संभव नहीं होगी और आत्मा के भेद का 
प्रतिपादन करने वाली श्रुतियों से विरोध होगा। 


व्याख्या- 

निर्विशेषाद्वैत मत- 

एक आत्मवाद-आत्मा एक ही है, भिन्‍न आत्माएं नहीं हैं, अत: 
उनका भेद स्वीकार नहीं करना चाहिए। 


| 
| 
॥ 
| 
| 
। सविशेषाद्वैत मत- 
| अनेक आत्मवाद- आत्मा एक नहीं है क्योंकि वैसा स्वीकार करने 
पर एक को सुख का अनुभव करने पर उसी काल में दूसरे को दुःख का 
अनुभव नहीं करना चाहिए किन्तु ऐसा नहीं होता है, इससे सिद्ध होता है 
| कि सुख का अनुभव करने वाली आत्मा और उसी काल में दुःख का 
अनुभव करने वाली आत्मा भिन्‍न है, वह एक नहीं है। एक हो आत्मा 


भिन्‍न काल में सुख और दुःख दोनों का अनुभव कर सकती है, एक ही 
काल में नहीं। 


निर्विशेषाद्वैत मत- 

देह उपाधि के भेद से एक के सुखानुभव काल में दूसरे को 
दुःखानुभव होता है अर्थात्‌ एक ही आत्मा के भिन्‍न भिन्‍न देह होने के 
कारण वह जिस काल में किसी एक देह से सुख का अनुभव करती 
है, उसी काल में अन्य देह से दुःख का अनुभव करती है। अतः 
आत्मा एक ही है, उसका भेद स्वीकार करना उचित नहीं है। 


कि 0, 


). चिंत्प्रकरणम्‌ | 


सविशेषाह्वैत मत- 

योगी सौभरि ऋषि ने योगबल से सुखानुभव के लिए अनेक देह थ 
7रण करके उन सभी देहों से एक साथ सुख का अनुभव किया था। एक 
आत्मा एक देह से जिस काल में सुख का अनुभव करती है। यदि वही 
आत्मा उसी काल में अन्य देह से दुःख का अनुभव करे तो सौभरि का 
एक शरीर से सुख का अनुभव और उसी समय दूसरे शरीर से दुःख का 
अनुभव होना चाहिए था किन्तु ऐसा नहीं हुआ बल्कि उन्होंने सभी शरीरों 
से सुख का ही अनुभव किया, इससे सिद्ध होता है कि देह भेद के कारण 
एक ही आत्मा को सुखानुभव और दुःखानुभव एक साथ होते हों ऐसी बात 
नहीं है, बल्कि भिन्‍न - भिन्‍न शरीरों में रहकर सुखानुभव कालमें 
दुःखानुभव करने वाली आत्माएं भिन हें। “नाना शरीरों में एक ही आत्मा 
है'। ऐसा स्वीकार करने पर जैसे सौभरि आदि योगी अनेक शरीरों को ध 
7रण करके उन सभी से विषयानुभव करते हैं इसलिए वे ऐसा समझते हैं 
कि मैं ही सभी शरीरों से विषयानुभव करता हूँ। वैसे ही अनेक शरीरों में 
एक आत्मा स्वीकार करने पर ऐसा समझना चाहिए कि मैं ही सभी शरीरों 
से विषयानुभव करता हूँ तथा एक शरीर में विद्यमान आत्मा को किसी 
विषय का अनुभव होने पर अन्य (अन्य शरीर मे विद्यमान उसी आत्मा) 
को उसका स्मरण होना चाहिए किन्तु ऐसा नहीं होता है। इससे सिद्ध होता 
है कि देहभेद से आत्मा का भेद नहीं है, उनका भेद स्वाभाविक है। कोई 
मुमुश्षु ब्रह्मविद्या के अनुष्ठान से मुक्त हो जाता है। शुकदेव और वामदेव 
आदि ज्ञानी महापुरुष मुक्त हो गये - शुको मुक्तः वामदेवो मुक्त: ऐसा 
शास्त्रों में सुना जाता है तथा बुभुक्षु सांसारिक कर्म करके बन्धन में पड़ा 
रहता है, इस प्रकार बन्धन और मोक्ष की व्यवस्था एक आत्मा को 
स्वीकार करने वाले पक्ष में नहीं होती है। इस पक्ष में एक काल में एक 
ही आत्मा के बन्धन और मोक्ष दोनों की प्राप्ति का प्रसंग होता है, जो कि 
उचित नहीं है। मुमुश्षु शिष्य त्रिताप से व्यथित होकर ज्ञान प्राप्ति के लिए 
गुरु की शरण में जाता है और श्रोत्रिय-ब्रह्मनिष्ठ आचार्य उस शिष्य को 
उपदेश देते हैं। इस प्रकार एक आत्मवाद मत में शिष्य और आचार्य की 
व्यवस्था भी सम्भव नहीं होती। 'कोई सुखी है, कोई दुःखी है। किसी का 
मनुष्य शरीर से सम्बन्ध है, किसी का पशु शरीर से, कोई जन्म से स्वस्थ 
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रा ' इस प्रकार की 42 भी एकात्मवाद में 
नहीं का भेद स्वीकार करने पर वह व्यवस्था सम्भव हो 
32 के कोर 48 पिन्‍न आत्माओं के भिन्‍न भिन्‍न प्रकार के कमों से 
उनका भिन्‍न भिन्‍न शरीरों से सम्बन्ध, आरोग्य-रोग एवं सुख-दु:ख आदि 
होते हैं। प्रत्येक शरीर में रहने वाली आत्मा पभिन्‍न है, सौभरि आदि योगी 
इस विषय के अपवाद हैं क्योंकि योगबल से छः ही आत्मा अनेक देहों 
को धारण करती है। सामान्यतः प्रत्येक शरीर में भिन्‍न भिन्‍न आत्माएं 

है, चेतनों में चेतन है, वह एक परमात्मा बहुत 


रहती हैं। जो नित्यों में नित्य 
आत्माओं को अभीष्ट पदार्थ प्रदान करता है- नित्यो नित्यानां | 
बहूनां यो विदधाति कामान्‌। (क.उ.2.2.]3, छत न] 


उ.6.3) इस श्रुति में नित्यः, चेतन: और एक: ये एकवचनान्त पद 
परमात्मा के बोधक हैं तथा नित्यानाम्‌, चेतनानामू और बहूनाम्‌ ये 

पद्‌ जीवात्मा के बोधक हैं। चेतनानाम्‌ (जीवानाम्‌) के 
विशेषण नित्यानां और बहूनाम्‌ हैं। यह श्रुति आत्माओं के परस्पर भेद 
(अनेकत्व) का प्रतिपादन करती है तथा आत्मा और परमात्मा के भी भेद 
का प्रतिपादन करती है। परमात्मा के एक भाग सम्पूर्ण प्राणी हैं - 
पादोउस्य विश्वा भूतानि। (तै.आ.3.2.3) इस मन्त्र में विश्वा भूतानि 
इस प्रकार बहुवचनान्त पदों के प्रयोग से आत्माएं अनेक सिद्ध होती हैं। 
एक आत्मा स्वीकार करने पर आत्मा के भेद (अनेकत्व) का प्रतिपादन 
करने वाली उक्त श्रुतियों से भी विरोध होता है। 


। 


है, कोई जन्म से 


28.श्रुतिरौपाधिक॑ भेदं प्रतिपादयतीति चेन्न, मोक्षदशायाम्‌ अपि 
भेदसद्भावात्‌। तदा देवमनुष्यादिभेदानां कामक्रोधादि भेदानां च 
नाशे सति आत्मस्वरूपाणाम्‌ अत्यन्ससमतया केनापि प्रकारेण 
भेदप्रतिपादनाउसम्भवेडपि परिमाणेन प्रकारेणाकारेण च समानानां 
स्वर्णकुम्भानां रलानां ब्रीह्ञादीनां च परस्परभेदवत्‌ स्वरूपभेदो5पि 
सिद्धः तस्मादात्मभेदो5ड्जीकार्य:। 


अर्थ- 
श्रुति औपाधिक भेद का प्रतिपादन करती है, यदि ऐसा कहना चाहें 


धर 
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तो उचित नहीं क्योंकि मोक्ष दशा में भी भेद रहता है। तब देवत्व, मनुष्यत्व 

आदि भेदों का तथा काम, क्रोधादि भेदों का नाश होने पर आत्माओं की 

अत्यन्त समता होने के कारण किसी भी प्रकार (आत्माओं के) भेद का 
सम्भव न होने पर भी जिस प्रकार परिमाण, गुण और आकार से 

समान सुवर्णघट, रल और ब्रीहि (धान) आदि का परस्पर भेद होता है, 

उसी प्रकार आत्माओं का भी भेद सिद्ध होता है, उस कारण आत्माओं का 


क्षेद स्वीकार करना चाहिए। 


व्याख्या- 

निर्विशेषाद्बैत मत- 

औपाधिक भेद- एक आत्मा को स्वीकार करने पर आत्मा के 
भेद का प्रतिपादन करने वाली श्रुति से विरोध होता है, ऐसा जो 
सविशेषाद्वैतवादी ने कहा था, वह उचित नहीं है क्योंकि आत्मा के भेद का 
प्रतिपादक श्रुति अन्तःकरण उपाधि से होनेवाले भेद का प्रतिपादन करती 
है, स्वाभाविक भेद का प्रतिपादन नहीं करती। चेतन आत्मा एक है, 
अन्त:करण उपाधि से युक्त आत्मा को जीवात्मा कहते हैं। जिस प्रकार 
आकाश एक है, घटादि उपाधियाँ अनेक हैं इसलिए आकाश एक होने पर 
भी घटावच्छिन्न (घट में विद्यमान) आकाश अनेक हैं, उसी प्रकार आत्मा 
एक है, अन्तःकरण उपाधियाँ अनेक हैं, इसलिए अनेक अन्तःकरण 
उपाधि से अवच्छिन्न आत्मा अनेक हैं अतः हम स्वाभाविक भेद का 
निराकरण करते हैं, औषाधिक भेद तो हमें मान्य है। 


सविशेषाद्वैत मत- 

स्वाभाविक भेद- औपाधिक भेदवाद उचित नहीं है क्योंकि - 
(।, दृष्टान्त असड्भत है, दृष्टान्त में आकाश को एक कहा हे! 
वास्तव में वह एक नहीं है क्योंकि ''आकाश की उत्पत्ति होती है'” ऐसा 
आत्मन आकाश: संभूतः (तै.उ.2..) इत्यादि श्रुतियों से ज्ञात होता 
है। जिस पदार्थ की उत्पत्ति होती है, वह स्वरूपत: एक नहीं होता जैसे 
अनेक पृथिवी पृथिवीत्वेन एक हैं, स्वरूपत: भिन्‍न भिन्‍न हैं। निरवयव 
वस्तु का विभाग नहीं हो सकता है किन्तु पञ्चीकरण प्रक्रिया से आकाश 
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ही. विभाग होता है, इससे भी आकाश सावयव ज्ञात होता है, सावयव 
पदार्थ एक नहीं हो सकता है। इस प्रकार आकाश को एक हे 
श्रुतिविरुद्ध है, इसलिए आकाश दृष्टान्त से आत्मा का औपाधिक भेद सिद 
नहीं होता अत: श्रुतिप्रतिपादित आत्मभेद स्वाभाविक ही है और क्योंकि 

) मुक्तावस्था में भी भेद विद्यमान रहता है। यदि आत्माओं का 
भेद होता तो मुक्तावस्था में भेद नहीं रहता क्योंकि उस समय कोई उपाधि 
नहीं रहती है। सभी उपाधियों के अभाववाली अवस्था ही मुक्तावस्था है। 
सूरिगण सदा परमात्मा नारायण का साक्षात्कार करते 20०2 हैं - 
पश्यन्ति सूरयः (तै.सं..3.6.2. , सु.उ.6) इत्यादि श्रुतियाँ सकल उपाधियों 
के अभाव की दशा में भी सूरयः इत्यादि बहुबचनान्त पदों के द्वारा आत्मा 
के भेद का प्रतिपादन करती हैं। इस ज्ञान का आश्रय लेकर जो मेरी समता 
को प्राप्त हो गये हैं, वे सृष्टि होने पर भी उत्पन्न नहीं होते ओर प्रलय में 
व्यथित नहीं होते - इदं ज्ञानमुपाश्रित्य मम साधर्म्यमागता:। सर्गेडपि 
नोपजायन्ते प्रलये न व्यथन्ति च॥ (गी. 4.2) यहाँ मुकतों के लिए 
'आगता:', “नोपजायन्ते', “न व्यथन्ति” इस प्रकार बहुवचनान्त पदों का 
प्रयोग होने से मोक्ष दशा में भी आत्माओं का भेद सिद्ध होता है। श्रीभगवान्‌ 
मुक्तों के परम आश्रय हैं - मुक्तानां परमागति:। (वि.स.5) यहाँ 
“मुक्तानाम्‌' इस बहुवचनान्त पद के द्वारा मुक्तावस्था में भी आत्माओं का 
भेद सिद्ध होता है। 


पूर्व कर्म के कारण कोई आत्मा देव (देवशरीर वाली) , कोई मनुष्य 
(मनुष्यशरीर वाली) , कोई पशु (पशुशरीर वाली) और कोई पक्षी (पक्षीशरीर 
वाली) होती है। ये सभी आत्माएं भिन्‍न हैं। भिन्‍न का अर्थ होता है - भेद 
(अन्योन्याभाव) का आश्रय। देव का भेद मनुष्य में रहता है और मनुष्य 
का भेद देव में रहता है। अधिकरण में विद्यमान असाधारण धर्म को भेद 
कहते हैं। मनुष्य में रहने वाला देव का भेद मनुष्यत्वरूप है और देव में 
रहने वाला मनुष्य का भेद देवत्वरूप है। देवशरीर की आकूति ही देवत्व 
है और मनुष्य शरीर की आकृति ही मनुष्यत्व है। इस प्रकार देव और 
मनुष्य का जो मनुष्यत्व और देवत्व रूप भेद है वह मनुष्यशरीर 2 
देवशरीर में विद्यमान रहता है। वस्तुत: देवत्व, मनुष्यत्व आदि # 


कल 


६ बितकर 
ओ में नहीं रहते हैं। ये शरीर की आकृतिरूप होने से शरीरों में ही 
ऑर्ती है। देव, मनुष्यादि सभी प्रकार के शरीर प्रकृति के परिणाम हैं। जैसे 
॥ न (गुड्हल का फूल) में विद्यमान लाल रंग स्फटिक का नहीं 
ह बेर ितव-मतुष्यत् आदि आत्मा के नहीं हैं। आत्मा का शरीर से 
होने के कारण देवत्व मनुष्यत्व रूप भेद आत्ता में प्रतीत होते हैं। 
शरीएरूप उपाधि के संसर्ग के कारण आत्मा में काम (इच्छा) , क्रोध, सुख, 
ख़ आदि धर्म होते हैं। इनके होने से आत्मा कामी, क्रोधी, सुखी, दु:खी 
बे जाती है। इस प्रकार कामी का क्रोधी में, क्रोधी का कामी में, सुखी 
का दुःखी में और दुःखी का सुखी में भेद विद्यमान रहता है। क्रोधी में रहने 
वाला कामी का भेद क्रोध (क्रोधित्व) रूप है। कामी में रहने वाला 
क्रोधी का भेद काम (कामित्व) रूप है। दुःखी में रहने वाला सुखी का 
प्रेद दुःखरूप और सुखी में रहनेवाला दुःखी का भेद सुखरूप होता है। ये 
काम क्रोधादिरूप भेद आत्मा के स्वाभाविक धर्म नहीं हैं। ये शरीर उपाधि 
के संसर्ग से होने के कारण औपाधिक धर्म हैं। ब्रह्मसाक्षात्कार से अनादि 
कर्मरूप अज्ञान का विनाश होने पर मोक्ष दशा आती है। कर्म ही शरीर 
उपाधि का कारण होता है। मोक्ष दशा में उस के न रहने से शरीर उपाधि 
नहीं होती है और उपाधि के न होने से देवत्व, मनुष्यत्वादिरूप भेद तथा 
काम, क्रोधादिरूप भेद भी नहीं रहते हैं। 
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सम्बन्ध 


मोक्ष दशा में सभी प्रकार के भेदों का अभाव होने पर आत्माएं 
अल्न्त समान होती हैं। इसलिए उस समय अन्य प्रकार (शरीर उपाधि 
) से भेद का प्रतिपादन करना असम्भव है , फिर भी जिस प्रकार समान 
परिमाण (लम्बाई-चौडाई) वाले, समान गुणवाले और समान आकार 
का ) वाले सुवर्णघट, रत्न और ब्रीहि का परस्पर भेद सिद्ध होता है, 
अकार आत्मस्वरूप का भी भेद सिद्ध होता है। सभी घटों का एक 
आजा (कम्बुग्रीवादिमत्त्व), रत्नों का एक आकार स्लत्व और 
5 आकार ब्रीहित्व होता है। घटादि का गुण रकतत्वादि है और 
धि ० धर्मभूतज्ञान है। आत्माओं का अणु परिमाण है। सभी 
पर) है। इस ज्ञान ही एक स्वरूप है, ज्ञानत्व ही एक आकार (्‌ असाधारण 
शानत्वरूप एक आकार से सभी आत्माएं अत्यन्त समान हैं। 


48 तत्ततजय्‌ 
जिस प्रकार समान सुवर्णघट, रल और ब्रीहि का परस्पर में स्वरूपत; भेद 
होता है, उसी प्रकार समान आत्माओं का परस्पर में स्वरूपत: भेद होता है 
इसलिए आत्माओं का भेद स्वीकार करना चाहिए। यह भेद औपाधिक नहीं 


है, वे अपने से अन्य भेदक (उपाधि) के विना स्वरूपत: ही भिन्‍न पिन 
हैं। इस भेद का निराकरण नहीं किया जा सकता है। 


पूर्व में आत्मस्वरूप को देह, इन्द्रिय, मन, प्राण और बुद्धि से 
विलक्षण कहा गया था किन्तु ईश्वर देहादि पाँच तथा आत्मस्वरूप से भी 
विलक्षण हैं। वहीं पर आत्मस्वरूप को अजड्‌, आनन्दरूप कहा गया, 
ईश्वर का स्वरूप भी ऐसा है किन्तु वह निरतिशय आनन्दरूप है। आत्मा 
नित्य है और ईश्वर भी नित्य है। पूर्व में अणु आत्मा का प्रतिपादन किया 
गया। ईश्वर अणु नहीं है, विभु है। आत्मा और ईश्वर दोनों अव्यक्त है। 
अचेतन के सजातीयरूप से आत्मा का चिन्तन नहीं किया जा सकता है 
तथा अचेतन प्रकृति और आत्मा दोनों के सजातीय रूप से ईश्वर का 
चिन्तन नहीं किया जा सकता है। इस प्रकार आत्मा और ईश्वर दोनों 
अचिन्त्य हैं। वे दोनों ही निरवयव, निर्विकार और ज्ञान के आश्रय हैं। 
ईश्वर का नियाम्य आत्मा है, ईश्वर का धार्य आत्मा है और ईश्वर का शेष 
आत्मा है। इसी प्रकार अचित्‌ पदार्थ भी ईश्वर का नियाम्य, धार्य और शेष 


है। 


आत्मस्वरूप का क्स्तार से प्रतिपादन करने को पश्चात्‌ अब 
उसका सुग्राह्य और लघु लक्षण कहा जाता है - 


29.शेषत्वे सति ज्ञातृत्वम्‌ आत्मनां लक्षणम्‌ 


अर्थ- 
आत्मा का लक्षण है - शेष होते हुए ज्ञाता होना। 


व्याख्या- 
असाधारण धर्म को लक्षण कहते हैं, यह लक्ष्य में रहता है और 
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लक्ष्य से भिन्‍न अलक्ष्य में नहीं रहता है। शेषत्व से विशिष्ट ज्ञातृत्व आत्मा 
का लक्षण है। लक्षण में शेषत्व विशेषण है और ज्ञातृत्व विशेष्य है। 
श्रीभगवान्‌ का शेष आत्मा है, उसमें शेषत्व रहता है और ज्ञाता (ज्ञान का 
आश्रय) आत्मा है, उस में ज्ञातृत्व भी रहता है। इस प्रकार शेषत्वे सति 
ज्ञातृत्व लक्षण का लक्ष्य आत्मा में समन्वय होता है। यदि ज्ञातृत्व न 
कहकर केवल शेषत्व आत्मा का लक्षण किया जाय तो अचितू में 
अतिव्याप्ति होती है क्योंकि अचित्‌ भी भगवान्‌ का शेष है, उसमें भी 
शेषत्व रहता है। इस दोष के निवारण के लिए लक्षण में ज्ञातृतत जोड़कर 
शेषत्वे सति ज्ञातृत्व लक्षण किया जाता है। अचेतन ज्ञाता नहीं होता है 
इसलिए उसमें ज्ञातृत्व नहीं रहता है। इस प्रकार अलक्ष्य अचितू में 
लक्षण न जाने से अतिव्याप्ति दोष नहीं होता है। यदि केवल 'ज्ञातृत्व' 
आत्मा का लक्षण किया जाए तो ईश्वर में अतिव्याप्ति होती है क्योंकि वह 
भी ज्ञाता है अत: ज्ञातृत्व लक्षण उसमें चला जाता है। इस दोष के 
निराकरण के लिए शेषत्व पद लगाकर शेषत्वे सति ज्ञातृत्व लक्षण किया 
जाता है। परमात्मा शेषी है, शेष नहीं अतः उसमें लक्षण न जाने से 
अतिव्याप्ति नहीं होती है। इच्छानुसार जिसका उपयोग किया जाता है, उसे 
शेष कहते हैं, प्रेमी भक्त भगवान्‌ का इच्छानुसार उपयोग करते है इसलिए 
उनके शेष भगवान्‌ होते हैं। वे ज्ञाता भी हैं, अत: शेषत्वे सति ज्ञातृत्व 
लक्षण की भगवान्‌ में अतिव्याप्ति होती है, ऐसा कहना उचित नहीं है 
क्योंकि लक्षण में शेषत्व पद से स्वाभाविक शेषत्व विवश्षित है, स्वाभाविक 
शेषत्व जीवात्मा में है, परमात्मा में नहीं। परमात्मा स्वाभाविक शेष नहीं है, 
वे तो अपनी इच्छा से प्रेमी भक्त के शेष बन जाते हैं अत: अतित्याप्ति 


दोष नहीं है। 


30,एतेषां ज्ञानमपि स्वरूपवन्तित्यं द्रव्यरूपम्‌ अजडम्‌ 
आनन्वरूपज्च तरहिं स्वरूपस्य ज्ञानस्य च को भेद इति चेत्‌ स्वरूप॑ 
धर्मि, संकोचविकासायोग्यं , स्वेतराप्रकाशकम्‌, स्वस्मै स्वयं 
प्रकाशमानम्‌, अणुपरिमाणं च भवतति, ज्ञानं तु धर्मभूतं संकोच- 
विकासयोग्यम्‌, स्वेतरवस्तुप्रकाशकम्‌, स्वस्मै स्वयमप्रकाशमानम्‌ आत्मने 
प्रकाशमानम्‌, विभु च भवति। 


4 


तत्तत्रय 


| 2 ॥| 


अर्थ- # 

आत्माओं का धर्मभूत ज्ञात भी आत्मस्वरूप के समान 
द्रव्यरूप, अजड और आनन्दरूप है तो (०४ और धर्मभूतजन 
क्‍या नर है? आत्मस्वरूप धर्मी है, संकोच - विकास के अयोग्य हे 


अपने से इतर का प्रकाशक नहीं 
वाला है और अणु परिमाण वाला है किन्तु ज्ञान धर्म है, संकोच _ 
विकास के योग्य है, अपने से इतर वस्तु का प्रकाशक है, अपने लिए 


स्वयं प्रकाशित होने वाला नहीं है, आत्मा के लिए प्रकाशित होने वाला है 
और विभु परिमाण वाला (व्यापक) है। 
। व्याख्या- 
जैसे आत्मस्वरूप नित्य है, द्रव्य है, अजड (स्वयं प्रकाश) है और 
आनन्दरूप है, वैसे ही धर्मभूतज्ञान भी नित्य है द्रव्य है,अजड है और 
आनन्दरूप है । 


आत्मा और धर्मभूतज्ञान की समानता 


आत्मा ( स्वरूपभूत ज्ञान ) धर्मभूत ज्ञान 


. आत्मा नित्य है। ।. धर्मभूतज्ञान नित्य है। 

2. आत्मा द्रव्य है। 2. धर्मभूतज्ञान द्रव्य है। 

3.आत्मा स्वयंप्रकाश है। 3. धर्मभूतज्ञान स्वयंप्रकाश है। 
4. आत्मा आनन्दरूप है। 4. धर्मभूतज्ञान आनन्दरूप है। 


ज्ञाता के ज्ञान का लोप नहीं होता है - नहि विज्ञातुर्विज्ञाते- 
७85 विद्यते। (बू.उ.4.3.30) इस श्रुति से धर्मभूतज्ञान नित्य सिद्ध 
४ है। नित्यत्व, द्रव्यत्व, अजडत्व और आनन्दरूपत्व धर्म से जब आत्मा 
व ज्ञान की समानता है तो इनमें क्या भेद ऐ? ऐसी जिज्ञासा होने 


हा. हा 
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आत्मा और धर्मभूतज्ञान का भेद 


आत्मा ( स्वरूपभूत ज्ञान ) धर्मभूत ज्ञान 


।. आत्मा धर्मी है। ।. ज्ञान धर्म है। 

2. आत्मा संकोच-विकास 2. ज्ञान संकोच-विकास के योग्य 

के अयोग्य है। है। 

3. आत्मा अपने से भिन्‍न 3. ज्ञान अपने से भिन्‍न विषय 

विषय का प्रकाशक नहीं हे। का भी प्रकाशक है। 

4. आत्मा अपने लिए 4. ज्ञान अपने लिए स्वयंप्रकाश 

स्वयंप्रकाश है। नहीं है बल्कि आत्मा के लिए 
स्वयं प्रकाश है। 


5. आत्मा का अणु परिमाण है। 5. धर्मभूतज्ञान का विभु परिमाण है। 


आत्मस्वरूप सदा एकरूप रहता है, उसका संकोच-विकास नहीं 
होता। धर्मभूतज्ञान विभु होने पर भी अनादि कर्मरूप अज्ञान के कारण 
बद्धावस्था में संकुचित होकर देहव्यापी हो जाता है। बद्ध आत्मा के ज्ञान 
का प्रसार इन्द्रिय के अधीन होता है। जिस जीवात्मा के ज्ञान का कर्म से 
संकोच होता है, वह अल्प ज्ञानवाला होता है और जिस जीवात्मा के ज्ञान 
का कर्म से विकास होता है, वह अधिक ज्ञानवाला होता है। आत्मस्वरूप 
केवल अपना प्रकाशक है, अन्य का प्रकाशक नहीं है। धर्मभूतज्ञान तो 
अपने से भिन्‍न घटादि विषयों का प्रकाशक है और अपना भी प्रकाशक 
है। आत्मा अपने लिए स्वयंप्रकाश - स्वस्मै स्वयं प्रकाशमान है और ज्ञान 
अपने लिए स्वयंप्रकाश नहीं है। वह पर के लिए स्वयं प्रकाश - परस्मै 
स्वयंप्रकाश है। वह घटादि विषयों को आत्मा के लिए प्रकाशित करता है 
और अपने को भी आत्मा के लिए प्रकाशित करता है इसलिए आत्मा 
घटादि विषयों का ज्ञाता होती है और ज्ञान का भी ज्ञाता होती है। ज्ञान 
विषयप्रकाशनकाल में ही आत्मा के लिए विषयों का और अपना प्रकाश 
करता है। ज्ञानयोगी और भक्तियोगी की आत्माकार और ब्रह्माकार वृत्तियाँ 
भी धर्मभूतज्ञान की ही होती है। इस प्रकार धर्मभूतज्ञान सब का प्रकाश 
करता है, आत्मा का स्वरूपभूत ज्ञान तो केवल आत्मा का ही प्रकाश 
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करता है। 'घटज्ञानवान्‌ अहम्‌' इस प्रकार ज्ञान घटादि विषय 

करता है, अपना (ज्ञान का) प्रकाश करता है और ज्ञान के आश्रय तक 

का भी प्रकाश करता है। जज 
ऊपर ज्ञान को विभु कहा गया। किस आत्मा का ज्ञान दि 

और किस आत्मा का ज्ञान विभु नहीं है? ऐसी जिज्ञासा होने हे हैः 

जाता है - 2 


37.तत्र केषांचिज्ज्ञानं सर्वदा विभु, केषांचिच्च सर्वदा 
केषांचित्‌ तु कदाचित्‌ विभु कदाचिदविभु च। ! 


अर्थ- 
उन आत्माओं में कुछ (नित्य) आत्माओं का ज्ञान सदा विभु रहता 
है और कुछ (बद्ध) आत्माओं का ज्ञान सर्व काल में अविधु रत है 


किन्तु कुछ (मुक्त) आत्माओं का ज्ञान कभी विभु और कभी अविभु होता 
है। 


व्याख्या - 

ऊपर बद्ध, मुक्त और नित्य भेद से तीन प्रकार की आत्माएं कह 
गयी थीं, उनमें नित्यसूरियों का ज्ञान सदा व्यापक ही रहता है। ज्ञान के 
संकोच का हेतु कर्म होता है। नित्यों का कोई कर्म है ही नहीं, अतः 
उनका ज्ञान सदा व्यापक ही रहता है। बद्ध आत्माओं के ज्ञानके संकोच 
का हेतु कर्म विद्यमान रहता है, अतः उनका ज्ञान संकुचित होने-से 
अव्यापक होता है। मुक्तावस्था में ज्ञान के संकोच का हेतु कर्म का अभाव 
होता है, अत: उस अवस्था में मुकतात्मा का ज्ञान विभु होता है औ 
मुक्तावस्था से पहले ज्ञान के संकोच का हेतु कर्म रहने से उसका शञा 
अव्यापक होता है। सूक्ष्म केश के अग्रभाग के 00 भाग करके उनमें भी 
एक भाग के 00 भाग करने पर उनमें एक भाग जितना सूक्ष्म है, कह 
सूक्ष्म आत्मा है। वह मुक्तावस्था में धर्मभूतज्ञान के विकास से वि 
अनन्त होती है- वालाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितस्थ च। भागो 
स विज्ञेयः स चानन्त्याय कल्पते॥ (श्वे.उ.5.9) मुक्तात्मा सभी हर 


५ 
७ 
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साक्षात्कार करता है- सर्व ह पश्यः पश्यति। (छां 

* हे ; *उ.7.26.2) इत्यादि 
श्रुतियों से मुक्तावस्था में अणु आत्मा का धर्मभूत ज्ञान विभु कहा जाता है। 
नित्य सूरि सदा मुक्त ही रहते हैं, अत: उनका धर्मभूत ज्ञान सदा विभु 
रहता है। 


32.ज्ञानस्थ नित्यत्वे ज्ञानं मे जातम्‌, नष्टम्‌ इति व्यवहार: कथम्‌? 

$ ढ़ [४ 
इति चेत्‌ इन्द्रियद्वारा बहिर्निसृत्य विषयान्‌ गृह्माति निवर्तते च अतः 
तथा व्यवहियते। इदमेकमपि नानात्वेन भासते प्रसरणभेदेन। 


अर्थ- 

धर्मभूत ज्ञान का नित्यत्व होने पर “मेरा ज्ञान उत्पन्न हुआ' और 
“मेरा ज्ञान नष्ट हुआ।' यह व्यवहार (कथन) कैसे सम्भव होता है? ज्ञान 
इन्द्रियद्वाए बाहर निकलकर विषय को प्रकाशित करता है और उससे 
निवृत्त होकर विषय को प्रकाशित नहीं करता है इसलिए वैसा (ज्ञान मे 
जातम्‌, ज्ञानं मे नष्टम्‌) व्यवहार होता है। ज्ञान एक होने पर भी प्रसरण के 
भेद से अनेकत्वेन प्रतीत होता है। 


व्याख्या - 

धर्मभूतज्ञान इन्द्रियद्वार बाहर निकलकर विषयों को प्रकाशित 
करता है, इसलिए “मेरा ज्ञान उत्पन्न हुआ' यह व्यवहार होता है, इस 
प्रकार ज्ञाका विकास (प्रसरण) अर्थात्‌ इन्द्रिय द्वारा बाहर निकलकर 
विषय को प्रकाशित करना ही ज्ञान का उत्पन्न होना है और इसके 
बाद वह वापस आकर (विषय को प्रकाशित करने से निवृत्त 
होकर) विषय को प्रकाशित नहीं करता है इसलिए मेरा ज्ञान नष्ट 


हुआ, ऐसा व्यवहार होता है। इस प्रकार _ज्ञान का संकोच अर्थात्‌ 


इन्द्रिय द्वारा बाहर न निकलकर विषय को प्रकाशित न करना हां ज्ञान को प्रकाशित न करना ही ज्ञान 
का नाश है। ज्ञान गुण की विविध वृत्तियाँ (विषयाकार परिणाम) 


होती रहती हैं। धर्मभूतज्ञान नित्य है, उसकी वृत्तियाँ अनित्य हैं। 


इन्द्रिय द्वारा बाहर प्रसरित होकर विषय का प्रकाश करने वाला ज्ञान करने वाला ज्ञान 
प्रत्यक्ष होता है। उनमें घट के आकार का होकर घट का प्रकाशक ज्ञान 


. 
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घटज्ञान, पटाकार होकर पट का प्रकाशक ज्ञान पटज्ञान, रसाकार होकर 

का प्रकाशक ज्ञान रसज्ञान कहलाता है। चश्ु के द्वारा प्रकाशक ज्ञान 

और रसना के द्वारा प्रकाशक ज्ञान रासनन कहलाता है। मन कि 

पूर्वानुभूत विषय के आकार का हुआ ज्ञान स्मृति कहलाता है। इस हे 

ज्ञान एक होने पर भी प्रसरणभेद के कारण अनेक रूप से भासित व हे 
है 


33,ज्ञानस्य द्वव्यत्वं कथम्‌? इति चेत्‌ क्रियागुणयोराभ्रयत्वाद्‌ 
अजडत्वाच्च। अजडल्वे सुषुप्तिमूर्च्छादिषु कुतो न प्रकाशते? इति चेत्‌ 
प्रसरणाभावान्न प्रकाशते। 


अर्थ - 

ज्ञान का द्रव्यत्व कैसे है? क्रिया और गुण का आश्रय होने से और 
अजडत्व (स्वयं प्रकाश) होने से (ज्ञान का द्र॒व्यत्व है)। ज्ञान का 
अजडत्व होने पर वह सुषुप्ति और मूर्च्छा आदि में क्यों प्रकाशित नहीं 
होता है? प्रसरण का अभाव होने से प्रकाशित नहीं होता है। 


व्याख्या - 
कुछ दार्शनिक ज्ञान को गुण ही कहते हैं किन्तु यहाँ ग्रन्थ में 


ज्ञानमपि स्वरूपवनितत्य॑ द्रव्यरूपम्‌ इस प्रकार ज्ञान का द्र॒व्यत्व कहा था, 
वह कैसे सम्भव है? 


ज्ञान का द्रव्यत्व - 

जो क्रिया का आश्रय होता है और गुण का आश्रय होता है, वह 
। द्रव्य होता है तथा जो अजड पदार्थ होता है, वह भी द्रव्य होता है 
। इन्द्रियद्वारा ज्ञान का विकास (प्रसरण क्रिया) होने पर वह विषय से 
। सम्बद्ध होकर विषय का प्रकाश करता है। इसके पश्चात्‌ ज्ञातः की 
संकोच हो जाता है। इस प्रकार धर्मभूतज्ञान की संकोच और विंकासर 
क्रियाएं होती हैं। इन क्रियाओं का आश्रय होने से ज्ञान द्रव्य होता है। रे 
द्रव्य होने पर भी सदा आत्मा के आश्रित रहने से उसे गुणाद के 
(ब्र.सू.2.3.26) इस सूत्र में गुण कहा गया है। विषय का प्रकाश करन हैः 
लिए विषय से ज्ञान का संयोग होता है। ज्ञान के संयोग का ऑर्श्रेव 


डी 
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है, संयोग गुण है, उस गुण का आश्रय होने से ज्ञान को द्रव्य कहते हैं। 
' ॥ के दो भेद होते हैं - द्रव्य और अद्रव्य। सत्त्व, रज, तम, शब्द, स्पर्श, 
रस, गन्ध, संयोग और शक्ति ये 0 अद्रव्य होते हैं। अद्रव्य द्रव्य के 
ही अश्रित रहता है। द्रव्य के दो भेद हैं - जड (अस्वयंप्रकाश) और 
अजड (स्वयंप्रकाश)। इस प्रकार हम देखते हैं कि अजड अद्रव्य नहीं है, 
अजड वस्तु द्रव्य है। अजड होने से ज्ञान द्रव्य होता है - ज्ञान द्रव्यम्‌ 
आत्मवत्‌। इस प्रकार क्रिया का आश्रय होने से गुण का 

आश्रय होने से और अजड होने से ज्ञान द्रव्य सिद्ध होता है। 


पदार्थ ( तत्त्व ) 


द्रव्य (अवस्थाश्रय:) अद्र॒व्य (द्रव्याश्रितम्‌) 


माय , रज, तम, शब्द, स्पर्श, रूप, 
रस, गन्ध, संयोग, शक्ति। 


अजड 


जड 
(स्वतो भासमानत्वम्‌) 


(परस्मै परत एवं भासमानत्वम्‌) 


प्रकृति काल प्रत्यक्‌ पराक्‌ 
(स्वस्मै भासमानत्वम्‌) (परस्मै एवं भासमानत्वम्‌) 


ना 


जीव ब्रह्म... नित्यविभूति धर्मभूतज्ञान 


पेद्ध मुक्त नित्य 


56 तत्त्वत्रयम्‌ ॥ 
शंका- 
ज्ञान अजड है, अजड वस्तु स्वंयप्रकाश होती है तो सुषुप्ति, 
मूर्छा आदि अवस्थाओं में उसका प्रकाश क्यों नहीं होता है। 


समाधान- 

सत्त्वगुण ज्ञान के प्रसरण का हेतु है। उसके होने पर इन्द्रियद्ठार 
विषय-प्रकाशक ज्ञान का प्रसरण होता है। तमोगुण प्रसरण का प्रतिबन्धक 
है, तमोगुण बढकर शरीर-इन्द्रियों को आवृत और शिथिल कर देता है 
अत: विश्राम पाने के लिए सुषुप्ति अवस्था आ जाती है। मूर्च्छा और 
उन्माद अवस्था में भी तमोगुण की वृद्धि से ज्ञानप्रसरण के साधन इन्द्रियाँ 
उपरत हो जाती हैं। इस प्रकार सुषुप्ति, मूर्च्छा और उन्माद इन तीनों 
अवस्थाओं में ज्ञान संकुचित होकर आत्मा के आश्रित बना रहता है, तब 
प्रसरण न होने से ज्ञान विषय का प्रकाश नहीं करता है और अपना भी 
प्रकाश नहीं करता है। वह विषय का प्रकाश करते समय ही आत्मा के 
लिए अपना प्रकाश करता है। जैसे मेघ से आच्छादित होने परे सूर्य कौ 
प्रभा प्रकाश नहीं करती है तथा अति संकुचित स्थान में रखे दीपक और 
मणि की प्रभा प्रकाश नहीं करती है वैसे ही तम से आच्छादित होने से 
प्रसरण के साधन उपरत होने पर अति संकुचित हुआ ज्ञान प्रकाश नहीं 
करता है और जैसे दाहकत्व स्वभाव वाली अग्नि का दाहकत्व मणि, 
मन्त्रादि प्रतिबन्धक से प्रतिबन्धित हो जाता है, वैसे ही प्रकाश स्वभाव 
वाले ज्ञान का प्रकाश तमोगुण प्रतिबन्धक से प्रतिबन्धित 
(संकुचित) हो जाता है। जैसे प्रतिबन्धक के हटने पर अग्नि दाह कर्ल 
लगती है, वैसे ही प्रतिबन्धक के हटने पर ज्ञान प्रकाश करने लगता है। 
यह विषय पुस्त्वादिवत्त्वस्थ सतो5भिव्यक्ति योगात्‌ (त्र.सू.2.3.3! ) 
इस ब्रह्मसूत्र में प्रतिपादित है। 


॥ 
34,आनन्वरूपत्वज्च ज्ञानस्य प्रकाशकालेडनुकल का 
विषशस्त्रादिप्रदर्शनकाले तद्विषयकज्ञानस्थ दुःखरूपत्वे की 


देहात्मभ्रमादय:। ईश्वरात्मकतया सर्वेषां पदार्थानां आनुकल्यमव हे 
प्रातिकूल्यं त्वागन्तुकम्‌। वस्त्वन्तरनिष्ठस्याप्यानुकूल्यस्य 


चित्प्रकरणम्‌ 
।. चित्प्रकरणम्‌ 


कस्यचित्‌ कदाचित्‌ कृत्रचिदनुकूलानां चन्दनकुसुमादीनां देशान्तरे 
कालान्तरे च त॑ प्रत्येव तद्देशे तत्काले चान्य॑ प्रति च प्रतिकूलता न 
स्थात। 


चित्प्रकरणं समाप्तम्‌ 


अर्थ- 

प्रकाशित होते समय (ज्ञान की)अनुकूलता ही ज्ञान की 
आनन्दरूपता है। (शत्रु के द्वारा मारने के लिए) विष, शस्त्रादि दिखाते 
समय उसको विषय करने वाले ज्ञान (विष, शस्त्रादि के ज्ञान) की 
दुःखरूपता में देहात्मभ्रमादि कारण होते हैं। ईश्वरात्मकत्व (ब्रह्मात्मकत्व) 
के कारण सभी पदार्थों का अनुकूलता ही स्वभाव है, प्रतिकूलता तो 
आगन्तुक होती है। अब्नह्मात्मक (स्वतन्त्र) वस्तु कौ भी अनुकूलता का 
स्वाभाविकत्व होने पर किसी मनुष्य के लिए किसी देश और किसी काल 
में अनुकूल चन्दनकुसुमादि की अन्य देश और अन्य काल में उसके प्रति 
ही प्रतिकूलता नहीं होनी चाहिए तथा उसी देश और उसी काल में अन्य 
के प्रति प्रतिकूलता नहीं होनी चाहिए। 


व्याख्या - 

ज्ञान की आनन्दरूपता - 

ज्ञान आत्मा के लिए स्वयं प्रकाश है - आत्मने स्वयंप्रकाशमानम्‌। 
यह आत्मा के लिए विषय का प्रकाश करते समय अपना भी प्रकाश 
करता है। अनुकूल ज्ञान को आनन्द कहते हैं। ज्ञान से अतिरिक्त आनन्द 
नहीं है। ज्ञान प्रकाशकाल में (प्रकाशित होते समय) अनुकूल रहता है। 
प्रकाशकाल में उसकी अनुकूलता ही आनन्दरूपता है। इस आनन्दरूपता 
का आश्रय ज्ञान आनन्दरूप होता है। 


प्रश्न - 
यदि ज्ञान आनन्दरूप है तो शत्रु के द्वारा हनन करने के लिए विष, 
शस्त्रादि प्रदर्शित करते समय विषादि का ज्ञान दुःखरूप क्यों होता है? 
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] 
के तेत्तत्रथा 

उत्तर - 
शत्रु द्वारा विष और शस्त्रादि दिखाते समय विषादि के ज्ञान की 
दुःखरूपता में कारण देह- आत्मभ्रम, कर्म और ईश्वरात्मक ज्ञान कान 
होना है। देह को आत्मा समझना भ्रम है। शत्रु विष और शस्त्रादि के दा 
देह को मार सकता है, आत्मा को नहीं। देह के नाश से अपने आत्मस्वरूप 
का नाश मानने वाले भ्रमित मनुष्य का विषादिविषयक ज्ञान दुःखरूप होता 
है। ज्ञान की दुःखरूपता का कारण देहात्मभ्रम होता है। आत्मज्ञानी जानता 
है कि विरोधी व्यक्ति शरीर का हनन कर सकता है, मेरा नहीं अत: 
उसका विषादिविषयक ज्ञान दुःखरूप नहीं होता है। प्रतिबन्धक कमों के 
कारण देह से भिन्‍न आत्मा का ज्ञान नहीं होता है अपितु देहात्मभ्रम होता 
है। इस भ्रम के कारण विषादि का ज्ञान दुःखरूप होता है। इस प्रकार ज्ञान 
की दुःखरूपता का कारण कर्म होता है। ब्रह्मात्मकत्वेन पदार्थों के ज्ञान का 

अभाव भी ज्ञान की दुःखरूपता का कारण है। 


अनुकूल ज्ञान ही आनन्द है, इस कारण आत्मा के स्वरूपभूत ज्ञान 
को आनन्द कहते हैं। वृत्तिज्ञान की अनुकूलता (आनन्दरूपता) तो विषय 
की अनुकूलता से होती है। आत्मज्ञान का विषय आत्मा आनन्दरूप है और 
परमात्मज्ञान का विषय परमात्मा आनन्दरूप है, इसलिए आत्मा और 
परमात्मा को विषय करने | ज्ञान आनन्दरूप होता है। पृथिवी भगवान्‌ 
का शरीर है, वह पृथिवी के अन्दर रहकर उसका नियमन करता है - 
ग्स्य पृथिवी शरीरम्‌, य पृथिवीमन्तरो यमयति। (बृ.उ.3.7.7) जर 
भगवान्‌ का शरीर है, वह जल के अन्दर रहकर उसका नियमन करता है 
- यस्य आपश्शरीरम्‌ यो5पोउन्तरो यमयति। (बू.उ.3.7.8) सम्पूर्ण जात 
भगवान्‌ का शरीर है - जगत्सर्व॑ शरीर ते। (वा.रा.6.7.25) सब के 
हरि का ही शरीर है- तत्सर्व॑ वै हरेस्तनुः (वि.पु..22.38) इस 2 
जगत्‌ भगवान्‌ का शरीर और वे जगत्‌ की आत्मा सिद्ध होते हैं। 


५5 का 

ब्रह्म आनन्दरूप है - आनन्दो ब्रह्म (तै.उ.3.6), क॑ ब्रहा 8४४ 
4.0.5 ) श्रीभगवान्‌ स्वत: आनन्दरूप हैं इसलिए अनुभव करने वा क्ष 
स्वत; अनुकूल ज्ञात होते हैं। उनमें आनन्दरूपता स्थायी एवं 
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बम सी में पहुँची रहती है। भगवान्‌ ( ईश्वर) जिस के आत्मा 
(निया) हैं, उसे भगवदात्मक कहते हैं ईश्वर आत्मा नियन्ता यस्य स 
,। भगवान्‌ सभी के आत्मा हैं इसलिए सब भगवदात्मक है। 
सभी पदार्थों का भ्रगवदात्मकत्वेन ज्ञान होते समय वे अनुकूलरूप से ज्ञात 
होते हैं, भ्गवदात्मक पदार्थ में भगवदात्मकत्व रहता है - भगवदात्मकस्य 
। भगवदात्मक वस्तु में रहने वाले उसके अन्तरात्मा 
भावान्‌ ही भगवदात्मकत्व हैं। सभी पदार्थों का भगवदात्मकत्व है अर्थात्‌ 
सभी पदार्थों में अन्तरात्मारूप से भगवान्‌ हैं। इस कारण उनका स्वभाव 
है। पदार्थों की प्रतिकूलता (दुःखरूपता) आगन्तुक अर्थात्‌ 
निमित्त (उपाधि) से होती है। निमित्त के न होने पर वह 
ब्रह्मवेत्ता सभी के आत्मा रूप से ब्रह्म को जानता है तथा 
ब्रह्मात्मकत्वेन जानता है। जैसे ब्रह्मात्मकत्वेन ज्ञान 
के न होने पर ज्ञान की दुःखरूपता के कारण देहात्मभ्रम और कर्म हैं, वैसे 
ही ब्रह्मात्मकत्वेन ज्ञान के न होने पर ज्ञान की सुखरूपता के कारण भी 
दात्मभ्रम और कर्म हैं, ऐसा जानना चाहिए। प्रतिबन्धक कर्म के कारण 
जब ब्रह्मात्मकत्वेन पदार्थों का अनुभव नहीं होता है, उनका स्वतन्त्र 
(अव्रह्मात्मक) रूप से अनुभव होता है तब वे स्वतन्त्र पदार्थ कर्म के 
कारण ही अनुकूल प्रतीत होते हैं। उनकी अनुकूलता कर्म निमित्त से है। 
अत; उनमें अनुकूलता अल्प और अस्थायी होती है। प्रबल कर्म होने पर 
वे अधिक अनुकूल प्रतीत होते हैं। दुर्बल कर्म होने पर कम अनुकूल 
फ्रोत होते हैं। कर्म नष्ट होने पर उनमें अनुकूलता भी नहीं प्रतीत होती है। 


देहाह्मभ्रम आदि 
नहीं रहती है। ब्र 
अन्य सभी पदार्थों को 


अह्मात्मकत्व के होने से पदार्थों की अनुकूलता को स्वभाव कहा 
जाता है। यदि इससे भिन्‍न अनुकूलता को स्वाभाविक माना जाय अर्थात्‌ 
गत्मात्मकत्व के अनुभव के विना पदार्थों को अनुकूलता स्वाभाविक मानी 
०५ किसी देश और किसी काल में किसी मनुष्य के लिए अनुकूल 
नहीं 22 की अन्य देश और अन्य काल में उसके लिए ही प्रतिकूल 
कृपा के तथा जिस काल में एक व्यक्ति के अनुकूल चन्दन, 
बम मी कॉल में जननी व्यक्त के लिए वे प्रतिकूल नहीं होने 

! किन्तु ऐसा नहीं होता है अपितु एक देश और एक काल में एक 


! 


०. ६ 
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व्यक्ति के लिए अनुकूल चन्दन, कुसुमादि अन्य देश और अन्य काल 
उसके लिए ही प्रतिकूल हो जाते हैं तथा चन्दन, कुसुमादि जिस काल मे 
एक व्यक्ति के लिए अनुकूल होते हैं, वे उसी काल में अन्य व्यक्ति के 
लिए प्रतिकूल होते हैं। इससे सिद्ध होता है कि अज्ञानी के अनुभव में आने 
वाला अन्रह्मात्मक पदार्थ न तो अनुकूल है और न ही प्रतिकूल 
अनुकूलता और प्रतिकूलता उस के कर्मो के कारण होती है। ब्रह्मात्मकत्व 
का अनुभव होने पर ही उनका जो अनुकूलरूप से ज्ञान होता है, वह 
आनन्द कहलाता है। ब्रह्मात्मकज्ञान की अभाव दशा में ज्ञान की सुखरूपता 
और दुःखरूपता दोनों ही आगन्तुक हैं, वे देहात्मभ्रमादि के कारण होते है 
इससे सिद्ध होता है कि जैसे उस दशा में ज्ञान की दुःखरूपता का कारण 
देहात्मभ्रम है वैसे ही ज्ञान की सुखरूपता का कारण भी देहात्म भ्रम है 
भ्रम से ही भोक्‍्ता जीव शरीर के लिए हितकर चन्दन, कुसुम, भोजन तथा 
औषध आदि को आत्मा के लिए हितकर मानता है। इस कारण माला, 
चन्दनादि का ज्ञान आनन्दरूप होता है। 


महर्षि पराशर ने कहा है - क्योंकि एक ही वस्तु एक मनुष्य के 
दुःख का कारण, दूसरे मनुष्य के सुख का कारण, तीसरे मनुष्य की ईर्ष्या 
का कारण और चौथे मनुष्य के क्रोध का कारण हो जाती है , इसलिए कोई 
वस्तु एक निश्चितरूप वाली कैसे हो सकती है? अर्थात्‌ वस्तु न तो 
सुखरूप है और न ही दुःखरूप- वस्त्वेकमेव बुःखाय सुखायेष्यागमाय 
च। कोपाय च यतस्तस्माद्‌ वस्तु वस्त्वात्मकं कुत:॥ (वि.पु2.6.47) 
वस्तु कौ सुखरूपता और दुःखरूपता के कारण पुण्य-पाप कर्म हें। 
भिन्‍न-भिन मनुष्यों के प्रति सुख-दु:ख का कारण बनना वस्तु का स्वरूप 
नहीं है। पुण्य कर्म से वस्तु सुख का कारण बनती है और पाप कर्म से 
उःख का कारण बनती है अर्थात्‌ एक ही वस्तु किसी को सुख देती है 
और किसी को दुःख देती है, इस प्रकार अव्यवस्था का वर्णन करके आगे 
कहते हैं - एक ही वस्तु किसी मनुष्य के प्रति सुख का कारण बनकर 
पुनः उसी के दु:ख का कारण बन जाती है। वही वस्तु उसी मनुष्य के 
कोप का कारण बनकर पुन; प्रसन्‍नता का कारण बन जाती है, इससे सिद्ध 
होता हे कि कोई भी वस्तु सुखात्मक नहीं है और दुःखात्मक भी नहीं - 


|... अशशशश लिये ही | 
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तदेव प्रीतये भूत्वा पुनर्दु:खाय जायते। तदेव कोपाय यत: प्रसादाय च 
जायते॥ तस्माद्‌ वुःखात्मक नास्ति न च किज्चिद्‌ सुखात्मकम्‌।( वि.पु. 
2.6.48-49) इस प्रकार विचार करने पर सिद्ध होता है कि एक वस्तु एक 
मुुष्य को सदा सुख ही देती हो या सदा दुःख ही देती हो, ऐसा नहीं है 
इस लिए एक मनुष्य के प्रति भी एक सी व्यवस्था नहीं होती। वस्तु कर्म 
से सुख, दुःख का कारण बनती हे, स्वरूपत: नहीं। ब्रह्मसाक्षात्कार से कर्म 
निवृत्त हो जाने पर दुःख होता ही नहीं है तथा अल्प और अस्थिर सुख भी 


नहीं होता है। 


उक्त विवरण से निष्कर्ष निकलता है कि विष, शस्त्रादि का 
प्रतिकूल ज्ञान तथा चन्दनकुसुमादि का अनुकूल ज्ञान कर्म के कारण होता 
है। सभी पदार्थों का ब्रह्मात्मकत्व होने से ब्रह्मात्मकत्वेन ज्ञात होते समय 
उनका ज्ञान आनन्दरूप ही होता है। अनन्त, अपरिमिति दुःखों की जनक 
बद्धावस्था में ज्ञान के संकोच के हेतु कर्म का नाश होने पर मुक्तावस्था 
में ज्ञान विभु रहता है। वह आनन्दरूप ब्रह्म का प्रकाश करने से तथा 
ब्रह्मात्मकत्वेन अन्य पदार्था का प्रकाश करने से आनन्दरूप ही रहता है, 
इस प्रकार धर्मभूतज्ञान की आनन्दरूपता सिद्ध होती है। 


॥ चित्प्रकरण कीं व्याख्या समाप्त ॥ 


2. अचित्प्रकरणम्‌ 


चिद्चिदीश्वरात्मक तत्त्वत्रय के अन्तर्गत चित्‌ शब्द के 

आत्मा के स्वरूप और स्वभाव का पूर्व में वर्णन किया गया। अब 

अचिद्‌ वस्तु के स्वरूप और स्वभाव का प्रतिपादन करने के लिए आरम्भ 
किये गये इस प्रकरण में प्रथम अचितू का लक्षण किया जाता हैं - 


4.अचिद्‌ ज्ञानशून्यं विकारास्पदं च। इदं शुद्धसत्त्वं मिश्रसत्त्वं 
सत्तवशून्यं चेति त्रिविधम। 


अर्थ- 
अचेतन ज्ञानशून्य और विकार का आश्रय होता है। यह शुद्धसत्तव, 
मिश्रसत्त और सत्त्वशून्य इन तीन भेदों वाला है। 


व्याख्या 
अचित्‌ का लक्षण है- ज्ञान से रहित होते हुए विकार का आश्रय 


होना - ज्ञानशून्यत्वे सति विकारास्पदत्वम। ज्ञानशून्यत्व का अर्थ है - 
ज्ञन का आधार न होना। ज्ञान का आधार चित्‌ आत्मा होती है, अचित्‌ 
वस्तु ज्ञान का आधार नहीं होती है और विकार का आश्रय होती है। 
अचित्‌ के तीन भेद होते हैं - शुद्धसत्त्व, मिश्रसत्त्व और सत्त्वशून्य। 
टिपणी - ।. शुद्धसत्त्व, मिश्रसत्त्व, सत्त्वशून्य और धर्मभूत ज्ञान के भेद 
से अचित्‌ चार प्रकार का होता है। ज्ञान आत्मा का अपृथक्सिद्ध विशेषण 
3 रहता है, इसलिए प्रथम आत्म(चित्‌) प्रकरण में उसका प्रतिपादन 
था गया। अत: यहाँ अचित्‌ के तीन भेद कहे गये । ज्ञानशून्यत्वे सति 
आम अल अचित्‌ का लक्षण है। लक्षण में विकार पद का अर्थ 
चेतन गा 8 हा अपृथक्सिद्ध धर्म को अवस्था कहते हैं ज्ञान 
भ; बे कस ही 23 है, शुद्धसत््व आदि चारों में ज्ञान नहीं रहता 
गोएस्वादि शून्य हैं, ०5० उनमें ज्ञानशून्यत्व रहता है। शुद्धसत्त्व विमानत्व- 
रूप विकारों को प्राप्त करता है। मिश्रसत्त्व महत्त्व, अहंकारत्वादि 


कर 
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में हक 
अब त्रिविध अचित्‌ के मध्य में प्रथम शुद्धसत्त्त 
हैं - कि ५ का का 
करते हैं 


2.तत्र शुद्धसत्त्व नाम रजस्तमोमिश्रकेवलसत्त्व नित् 
ज्ञानानन्दजनकं कर्मणा विना केवलभगवदिच्छया विमानगोपुरमण्डप 
प्रासादादिरूपेणपरिणत॑ निरवधिकतेजोरूपं नित्यमुक्तैरीश्वरेण से 
परिच्छेत्तुमशक्यमत्यद्भुतं वस्तु। 

अर्थ- 

॥॥ उनमें रज और तम से रहित केवल सत्त्व शुद्धसत्त्व है, वह नित्ि 
| है, ज्ञानानन्द का जनक है, कर्म के विना केवल भगवान्‌ की इच्छा से 
| विमान (सभाभवन) गोपुर, मण्डप तथा प्रासाद आदि रूप से परिणाम को 

| प्राप्त होता है, निरवधिक तेजोरूप है। नित्य, मुक्त तथा ईश्वर के द्वात 

॥| परिच्छेद करने में अशक्य और अत्यन्त अद्भुत वस्तु है। 


व्याख्या- 

शुद्धसत्त्व - शुद्धसत्त्व, मिश्रसत्त्व और सत्त्वशून्य इन तीनों में जे 
। रज और तम से अमिश्रित (रहित) केवल सत्त्व होता है, उसे शुद्धसत् 
| कहते हैं। मिश्रसत्त्व (प्रकृति) में रज और तम से मिला हुआ सत्त होता | 
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रूप विकारों को प्राप्त करता है, काल क्षणत्वादिरूप विकारों को प्रात 
करता है। ज्ञान सुखत्वादि रूप विकारों को प्राप्त करता है, अतः वे 

| विकारास्पद हैं, उनमें विकारास्पदत्व रहता है, इस प्रकार अचित्‌ के लक्षण 
। का शुद्धसत्त्व आदि लक्ष्य में समन्वय हो जाता है। यदि लक्षण * 
ज्ञातशून्यत्व न कहकर केवल विकारास्पद॒त्व ही कहा जाए तो आला! | 
अतिव्याप्ति होगी क्योंकि आत्मा के आश्रित रहने वाला ज्ञात सुखर्ला कं 
अवस्थाओं को प्राप्त करता रहता है, इन सुखत्वादि अवस्थाओं का 
ज्ञान है और ज्ञान के द्वारा इन अवस्थाओं का आश्रय आत्मा है। का के 
कहने से आत्मा में अतिव्याप्ति नहीं होती है क्योंकि वह शी... 
नहीं है, उसमें ज्ञान रहता है। 
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हमें मिला हुआ सत्त्व नहीं होता इसलिए इसे शुद्धसत्त्व कहते हैं। 
' + अण्डल में सत्त्त, रज और तम तीनों गुण विद्यमान रहते हैं। इनमें 
और तम गुण बन्धन के कारण हैं। इसलिए ये दोनों त्याज्य हैं, सत्त्व 
पु ही ग्रह है। शुद्ध सत्त्व को ही त्रिपादविभूति, परमपद, अमृत, नाक, 
'बैकुण्ठ, साकेत, अयोध्या तथा गोलोक आदि कहते हैं। इस 
पृति मण्डल से पर अप्राकृत स्थान (शुद्ध सत्त्व) में निवास करने वाले 
परमात्मा की उपासना करता हूँ - क्षयन्तमस्थ रजसः पराके' (तै.सं.2.2. 
आपका धाम विशुद्ध सत्त्व है - विशुद्धसत्त्वं तव धाम (भा.]0. 


]2.5)। 
27.4) इत्यादि शास्त्रवचन शुद्धसत्त्व के होने में प्रमाण हैं। 


2 


नित्यत्व - जगत्‌-शरीरक सर्वात्मा भगवान्‌ क्षरणशून्य अर्थात्‌ नित्य 
प्रमव्योम (त्रिपादविभूति) में हैं - तदक्षरे परमे व्योमन्‌ (तै.ना.उ.2), 
विष्णु का वह परमपद है, सूरिगण जिसका सदा दर्शन करते रहते हैं - 
तू विष्णोः परम पद॑ सदा पश्यन्ति सूरय:। (तै.सं..3.6.2 ,सु.उ.6) 
इत्यादि वचन शुद्धसत्त्त को नित्य कहते हैं। चतुर्दश लोकों वाला यह 
प्राकृत संसार विनाशी है। इस प्रकृति मण्डल से पर शुद्धसत्त्वात्मक भगवान्‌ 
का धाम है। इसकी उत्पत्ति और विनाश नहीं होते हैं। 


ज्ञानानन्दजनकत्व -सत्त्व ज्ञान का जनक होता है। विशुद्धसत्तव 
रा, तम से रहित सत्त्व है, इसलिए सदा ज्ञान का जनक है, शुद्धसत्त्मय 
भगवद्धाम में शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध और इनके आश्रय शुद्धसत्त्तमय 
पदर्थ सदा अनुकूल होकर ही रहते हैं, प्रतिकूल कभी भी नहीं होते, 
झलिए शुद्धसत्त आनन्द का जनक होता है। रत और तम से रहित होने 
के कारण यह कभी भी दुःख और अज्ञान का जनक नहीं होता है। 


परिणाम - त्रिगुणात्मिका प्रकृति भोक्‍्ता संसारी आत्माओं के 
फर्मनुसार भगवत्‌संकल्प से महदादि से लेकर भूत-भौतिक पदार्थों के रूप 
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- . क्षयन्तम्‌ - वसनन्‍्तम्‌, रजस: - प्रकृतिमण्डलस्थ, 
पराके - परस्तात्‌। 


ि.'। 
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में परिणत होती है। शुद्धसत्त्तात्मक भगवद्‌धाम में निवास करने वाह 
श्रीभगवान्‌, मुक्त और नित्यसूरि हैं। इन सबके कर्म हैं ही नहीं। शुद्धसल 
कर्म के विना केवल श्रीभगवान्‌ की इच्छा से विमान, गोपुर, मण्डप 
भवन, आसन, भूषण, आयुध, वृक्ष, पल्‍लव, नदी आदि के रूप में परिणाप 
को प्राप्त होता है। ईश्वरादि के शरीर भी शुद्ध सत्तव के परिणाम हैं। 
प्रकृतिमण्डल में काल के अनुसार परिणाम होते हैं। जैसे - वर्षा ऋतु में 
हरी-भरी भूमि का होना, अन्य ऋतुओं में न होना। अमुक ऋतु में अगुक 
'फलादि का होना, दूसरी ऋतु में न होना। इस प्रकार काल के अनुसार 
शुद्धसत्तत का परिणाम नहीं होता है। उसमें काल निष्प्रभावी है। उसके 
सभी परिणाम भगवान्‌ की इच्छा से ही होते हें। 


'निरवधिक तेजोरूप - आकाश में तारे तेजोरूप हैं, उनसे अधिक 
तेज चन्द्रमा का है और चन्द्रमा से भी अधिक तेज सूर्य का है। इस प्रकार 
प्राकृत पदार्थों में अधिक तेजोरूप सूर्य है। शुद्धसत्त्व तो अप्राकृत है, वह 
सर्वाधिक तेजोरूप है। उसके समान किसी का भी तेज नहीं है। 


अपरिच्छेद्य - जिसका परिच्छेद (सीमा, इयत्ता) जाना जा सके 
उसे परिच्छेद्य कहते हैं और जिसका परिच्छेद नहीं जाना जा सके उसे 
अपरिच्छेद्य कहते हैं। शुद्धसत्त्त इतना (इतने परिमाण वाला) है, इत्यादि 
प्रकार से उसकी सीमा को नित्य, मुक्त और ईश्वर भी नहीं जान सकते 
हैं, इसलिए वह अपरिच्छेद्य है। 


शंका - ५ 
वेदान्तसिद्धान्त में नित्य, मुक्त और ईश्वर को सर्वज्ञ माना के 
तो वे भी शुद्धसत्त्व का परिच्छेद नहीं जानते हैं, ऐसा क्यों कहा जाती हैः 


समाधान - मी 
नित्यादि सभी सर्वज्ञ हैं। वे सभी को जानते हैं, उनसे 552 रे 
तिरोहित नहीं रहता है। जो वस्तु जिस रूप में विद्यमान है; हर रे 
जानना ही उनकी सर्वज्ञता है। शुद्धसत्त्व सीमारहित है, अतः 


५ 


अधि 
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से उसे जानना ही नित्य, मुक्त और ईश्वर की सर्वज्ञता है। सीमारहित वस्तु 

क्षो सीमासहिंत जानना तो भ्रम ही है, सर्वज्ञ को भ्रम नहीं होता है। उनका 
होने से ही वे सर्वज्ञ कहे जाते हैं। अत: वे 


परिच्छेदरहिंतरूप से शुद्धसत्त को जानते हैं। 


अत्यदभुतत्व - निरन्तर अपूर्व आश्चर्य की जनक वस्तु को 
कहते हैं - अत्यद्भुतं नामानुक्षणम्‌ अपूर्वाश्चर्यावहत्वम्‌। 
शुद्धसत््व का दर्शन करने से वह उत्तरोत्तर अपूर्व आश्चर्य को करता है, 
इसलिए उसे अत्यदूभुत कहते हैं। सांसारिक पदार्थ पहले आश्चर्य के 
जनक होते हैं इसलिए उनको देखने का कौतुहल होता है, उनको 
ठीक से देख लेने पर आश्चर्य नहीं होता है किन्तु शुद्धसत्त्व इनसे 
विलक्षण है, उसका एक बार आश्चर्यमय दर्शन कर लेने पर 
उत्तरोत्तर दर्शन की अभिलाषा बढ़ती ही रहती है क्योंकि उसके दर्शन 
से उत्तरोत्तर अपूर्व आश्चर्य होता है। यह उसका वैलक्षण्य है कि उसका 
उत्तरोत्तर अपूर्ववत्‌ अनुभव होता है, उत्तरकाल में शुद्धसत्त का अनुभव 
करने पर 'यह पहले जैसा है।' ऐसी प्रतीति कभी नहीं होती अपितु सदा 
अनुभव करने पर भी उत्तरोत्तर विलक्षण प्रतीत होता है। 


3.इृद॑ केचिज्जडमाहु: केचिद्‌ अजडम! अजडटत्वे नित्यानां 
मुक्तानाम्‌ ईश्वरस्थ च ज्ञाननैरपेक्ष्येण स्वयं प्रकाशते। संसारिणां तु 
न प्रकाशते। 


अर्थ- 

कुछ विद्वान्‌ शुद्धसत्त को जड कहते हैं, कुछ विद्वान उसे अजड 
कहते हैं। (शुद्ध सत्त्व का) अजडत्व होने पर वह नित्य, मु और ईश्वर 
के लिए ज्ञान की अपेक्षा न करके स्वयं प्रकाशित होता है किन्तु बद्ध 
आत्माओं के लिए प्रकाशित नहीं होता है। 


व्याख्या- 


शुद्ध सत्त को जड मानने वाला मत एकदेशि मत है और उसे 


5 तेल्जयन |, 


अजड मानने वाला मत सिद्धान्त मत है। जो पदार्थ स्वयंप्रकाश नहीं 

है, उसे जड कहते हैं - अस्वयं प्रकाशत्वं जडत्वम्‌ हैं होता 
स्वयंप्रकाश होता है, उसे अजड कहते हैं- स्वयं एच दार्थ 
शुद्ध सत्त्व का जडत्व स्वीकार करने वाले पक्ष में वह अत, 
से प्रकाशित होता है किन्तु शुद्धसत्त का अजडत्व स्वीकार करे शने 
पक्ष में वह ज्ञान की अपेक्षा न करके स्वयं प्रकाशित होता है। वह हा 
नरहित नित्य, मुक्त और ईश्वर के लिए ही स्वयं प्रकाशित शा 
स्वयंप्रकाश पक्ष में ज्ञान से भी प्रकाशित होना मान्य है। संसारबंधन क्र हे 
प्राणियों के लिए प्रकाशित नहीं होता है क्योंकि प्रतिबन्धक कर्म के 
रहते हैं। 


4.आत्मनो ज्ञानाच्चास्य भेद: कुत:? इति चेद्‌ 
शरीरादिरूपेण परिणामात्‌ , विषयनिरपेक्षतया स्वत एव भासमानत्रात्‌ 
शब्दस्पर्शाद्या श्रयत्वाच्च भिन्‍त्वम्‌ अभ्युपेयम्‌। 


अर्थ- 

आत्मा और ज्ञान से शुद्ध सत्त्व का भेद किस कारण है? यदि 
ऐसा कहें तो सुनो- (आत्मा का ' अहम्‌' इस प्रकार प्रकाश होने से और) 
शुद्धसत्त्व का 'अहम्‌' इस प्रकार प्रकाश न होने से (आत्मा का परिणाम 
न होने से और) शुद्धसत्तव का शरीरादिरूप परिणाम होने से (आत्मा से 
शुद्धसत्त्त का भेद स्वीकार करना चाहिए, विषयसापेक्ष होकर ज्ञान का 
स्वत: ही प्रकाश होने से और) विषयनिरपेक्ष होकर शुद्धसत्त्व का स्वयं हो 
प्रकाश होने से (शब्दस्पर्शादि का आश्रय ज्ञान न होने से और) शब्दस्पशादि 
का आश्रय शुद्धसत्त्व होने से (ज्ञान से शुद्ध सत्त्व का) भेद स्वीकार कला 
चाहिए। 


व्याख्या- 

आत्मा स्वयंप्रकाश है, उसके आश्रित रहने वाला कक 
स्वयंप्रकाश है और शुद्ध सत्त्व भी स्वयंप्रकाश है तो आत्मा और कण 
शुद्धसत्त्व का क्‍या भेद है? इस प्रश्न का उत्तर प्रस्तुत है - 


ञं 


थक 


१ 


), अविंतकरणम्‌ के 
आत्मा से शुद्धसत्त्त का भेद 
आत्मा शुद्धसत्त् 


|. 'अहम' इस प्रकार आत्मा | . 'इदम्‌' इस प्रकार शुद्धसत्त का 
क्षा अहस्वेन प्रकाश होता है। | इदन्त्वेन प्रकाश होता है। 


2. आत्मा का परिणाम नहीं |2. शुद्ध सत्त्त का शरीर (नित्य, मुक्त 

होता है। और भगवान्‌ के शरीर), विमान, गोपुर, 
मण्डप, उद्यान, वापी, पर्वत, भूषण, 
और आयुध आदि रूपों में परिणाम 
होता है। 


ज्ञान से शुद्धसत्त्त का भेद 


ज्ञान शुद्धसत्त्व 
।, ज्ञान विषय का प्रकाश करते | !- शुद्धसत्त विषय की अपेक्षा 
समय ही अपना प्रकाश करता है।| न करके अपना सदा प्रकाश 
इस प्रकार ज्ञान विषयसापेक्ष होकर| करता रहता है। 


प्रकाशित होता है। 

2. ज्ञान शब्द, स्पर्श, रूप, 2. शुद्धसत्तव विलक्षण अप्राकृत 

रस, गन्ध, का आश्रय नहीं है। शब्द स्पर्श, रूप, रस और गन्ध 
का आश्रय है। 

5 मिश्रसत्त्वं नाम सत्त्वरजस्तमोरूपगुणत्रययुकते:। बद्धचेतनानां 
ज्ञनानन्दयो: तिरोधायकः, विपरीतज्ञानजनकः नित्यः, ईश्वरस्य 
क्रीडापरिकरभूत: , प्रदेशभेदेन कालभेदेन च सदृशानां, विसदृशाना 

विकाराणाम्‌ राणाम्‌ उत्पादक: : कश्चिव्‌ 
अचिद्विशेष:। 


70 तत्त्वतरयण 
अर्थ- 
सत्त्व, रत और तमोरूप तीन गुणों से युक्त, बद्ध आत्माओं के 
और आनन्द का आच्छादन करने वाला, विपरीत ज्ञान का जनक, ५ 
ईश्वर की लीला का सहायक, प्रदेश भेद से और काल भेद से सम और 
विषम कार्यो का उत्पादक, प्रकृति, अविद्या और माया इन शब्दों से कहा 
जाने वाला कोई अचिद्विशेष मिश्रसत्त्व कहलाता है। 


व्याख्या- 

मिश्रसत्त्व ( प्रकृति )- 

सत्त्व, रज और तम ये तीनों गुण प्रकृति के स्वाभाविक असाधारण 
धर्म हैं- सत्त्वं रजस्तम इति गुणा: प्रकृतिसम्भवा:।( गी.4.5) जगत्‌ का 
कारण बनने वाला प्रधान सत्त्व, रन और तम इन तीनों गुणों वाला है - 
त्रिगुणं तज्जगद्योनि: (वि.पु..2.2 ) इत्यादि वचनों से प्रतिपादित सत्त्वादि 
गुण वाला प्रधान है। शुद्धसत्त्व में रर और तम नहीं होते हैं किन्तु यह र 
और तम से मिश्रित सत्त्व वाला होने से मिश्रसत्त्व कहलाता है। 


ज्ञानानन्द का तिरोधायक- 

अतिरोहित ज्ञान ब्रह्म तथा ब्रह्मात्मक चेतनाइचेतन सभी को विषय 
करता है। मिश्रसत्त्व आत्मा के ज्ञानानन्द गुण का तिरोधान (आच्छादन) 
करने वाला है। आत्मा प्रकृति के संसर्ग से अपने ज्ञानानन्द गुण का विष 
न होने के कारण “मैं स्थूल हूँ, मैं कृश हूँ, मैं मनुष्य हूँ” इस प्रकार मोह 
को प्राप्त होकर दुःखी होती है - अनीशया शोचति मुहामानः(मुउ-3.- 
2)। यह तिरोधान भी देह-इन्द्रियरूप में परिणत प्रकृति से संसर्ग के कार्र 
है। इसलिए 'मैं ब्रह्मज्ञानी हूँ, सुखी हूँ” इस प्रकार अपने को नहीं जान प7 
तथा अज्ञानी और दुःखी होता है। यह बद्ध जीवों के ही ज्ञानानाद * 
आच्छादक है। 


विपरीत ज्ञान का जनक- आतमस्वरूप की 
देह, इन्द्रिय और विषय रूप में विद्यमान प्रकृति है। देह 
आच्छादित करके विपरीत ज्ञान अर्थात्‌ भ्रम को उत्पन करती 


हि 


2. अचित्मकरणम्‌ था 


को आत्मा समझना विपरीत ज्ञान है। अपना आत्मस्वरूप ब्रह्मात्मक है 
जगत्‌ ब्रह्मात्मक है, ऐसा होने पर भी अपने आत्मस्वरूप और जगत्‌ को 
स्व॒तनत्र समझना विपरीत ज्ञान है, अपने स्वरूप को देवतान्तर का शेष 


समझना विपरीत ज्ञान है और भगवान्‌ की शेष वस्तु 
समझना भी विपरीत ज्ञान है। स्तु को अपना शेष 


नित्य- 

प्रकृति नित्य है, उसकी उत्पत्ति और नाश नहीं होते हैं। महत्‌ से 
लेकर भूत-भौतिक कार्यों की ही उत्पत्ति और नाश होते हैं। प्रकृति 
आदि-अन्त से रहित है - गौरनाचन्तवती (मं:उ..5) आदि-अन्त से 
रहित प्रकृति नित्य है - अनाझयनन्तमव्यक्तं नित्यम्‌॥ (भा.2.4.9) 


ईश्वर की लीला का परिकर- 

भगवान जगत की उत्पत्ति, स्थिति और लयरूप लीला करते हैं, वह 
मिश्रसत्त्त के विना संभव नहीं अत: मिश्रसत्त उनकी लीला का परिकर 
(साधन) है। 


विकारों का उत्पादक - 

मिश्रसत्त्व के दो प्रदेश (भाग) हैं- सत्त्वादि गुणों कौ समता वाला 
प्रदेश और उनकी विषमता वाला प्रदेश। मिश्रसत्त्व के जिस भाग में तीनों 
गुण सम होते हैं, उससे सम विकार उत्पन्न होते हैं और जिस भाग में गुण 
विषम होते हैं, उस से विषम विकार उत्पन्न होते हैं। नामरूप के 
विभागवाले स्थूल विकार को विषम विकार कहते हैं। जैसे - महद्‌, 
अहंकार, इन्द्रियाँ, तन्मात्राएं और भूत। इससे भिन्‍न नामरूप विभाग के 
अभाव वाले सूक्ष्म विकार को सम विकार कहते हैं। परिणाम को प्राप्त 
होते रहना मिश्रसत्त्व का स्वभाव है। चाहे वह परिणाम सम विकाररूप हो 
अथवा विषम विकाररूप हो। प्रलयकाल में गुणत्रय साम्यावस्था में रहते 
हैं, इसलिए मिश्रसत््व उस समय केवल सदृश विकारों का ही उत्पादक 
होता है। सृष्टिकाल में प्रदेश भेद से मिश्रसत्त सदृश और विसदृश दोनों 
प्रकार के विकारों का उत्पादक होता है। उक्त विशेषताओं वाला तथा 
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प्रकृति, माया और अविद्या शब्दों से कहा जाने वाला अचिद्विशेष 
मिश्रसत्त्व है। के 


मिश्रसत्त्व प्रकृति, माया और अविद्या शब्द से क्‍यों कहा के 
है, ऐसी जिज्ञासा होने पर कहते हैं- ता 


6.विकाराणां जनकत्वातू प्रकृतिरित्यभिधीयते, ज्ञानविरोधित्वाद 
अविद्येति निगद्यते, विचित्रसृष्टिकारकत्वान्मायेत्युच्यते। 


अर्थ- 

विकारों का जनक होने से मिश्रसत्त्व प्रकृति कहा जाता है, ज्ञान 
का विरोधी होने से अविद्या कहा जाता है, विचित्र सृष्टि करने वाला होने 
से माया कहा जाता है। 


व्याख्या- 
कार्य को विकार या विकृति कहते हैं और कारण को प्रकृति 


कहते हैं। 


प्रकृति- महदादि सभी विकारों का उत्पादक होने से मिश्रसत्तव को 
प्रकृति कहते हैं। 


. अविद्या- देह, इन्द्रिय और विषयरूप में परिणत होकर विद्या 
(आत्मज्ञान) का विरोधी (प्रतिबन्धक) होने से मिश्रसत्त्व को अविद्या 
कहते हैं। 


माया- जैसे असुर और राक्षसों के अस्त्र आश्चर्यजनक कार्य रा 
से माया कहे जाते हैं वैसे ही परस्परविलक्षण, आश्चर्यजनक सृष्टि 
से मिश्रसत्त्त माया कहा जाता है। 


7.अयज्चाचिद्विशेष: पौडःगैम्बुलनुम्‌.........- इत्युकतप्रकारें" 


.._ 


2. अचित्रकरणम्‌ 
अतुर्विशतितत्त्वात्मक: ॥ 
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यह मिश्रसत्त्व 24 तत्त्वों वाला है। 


मूल ग्रन्थ में सहस्त्रगीति ग्रन्थ का तमिलभाषामय वाक्य है। उसमें 
24 तत्त्व वाली प्रकृति वर्णित है। ग्रन्थ में वश्ष्यमाण 24 तत्त्व ये हैं - 
“प्रकृति, महत्‌, अहंकार, एकादश इन्द्रियाँ, पञ्चतन्मात्राएं और पंज्वभूत' 
इस प्रकार कार्य और कारण (प्रकृति)को मिलाकर 24 तत्त्व वाली प्रकृति 
होती है। 


24 तत्त्वों में प्रथम तत्त्व कौन है? ऐसी जिज्ञासा होने पर कहते हैं - 


8.तेषु प्रथम तत्त्वं प्रकृति: इयं च विभक्ततम इति 
अविभकततम इति अक्षरमिति च 'कतिपयावस्थावती। गुणवैषम्येन 
महदादिविकारा अस्या उत्पच्यन्ते। 


अर्थ- 

उन 24 तत्त्वों में प्रथम तत्त्व प्रकृति है। वह कुछ अवस्थाओं वाली 
होकर विभक्ततम, अविभक्ततम और अक्षर कही जाती है। प्रकृति के गुणों 
की विषमता होने पर इस (प्रकृति) से महदादि विकार उत्पन्न होते हैं। 


व्याख्या- 

प्रलयकाल में प्रकृति के तीनों गुण साम्यावस्था में रहते हैं। इस के 
पश्चात्‌ गुणों की वैषम्यावस्था होती है। इस अवस्था से पूर्व सावाव 
वाली प्रकृति अव्यक्त कहलाती है। इससे सूक्ष्म अवस्थावाली प्रकृति अक्षर 
और तम कहलाती है। तम के 2 भेद होते हैं - अविभक्ततम और 
विभक्ततम। 


आम . 


७ 

श्रीभगवान्‌ ने संकल्प किया कि मैं बहुत हो जाऊँ _ तद्‌ 
बहु स्याम॥ (छां.उ.6.2.3.) इस प्रकार किए गये संकल्प से आह 
प्रकृति क्रमश: विभक्ततम, अक्षर एवं अव्यक्तरूप वाली होती है। 3 


अविभक्ततम- जिस अवस्था में प्रकृति सर्वथा नामरूप विभाग 
अयोग्य होकर जल में विलीन लवण के समान भगवान्‌ से अबि है 
होकर रहती है, उस अवस्था वाली प्रकृति अविभक्ततम कहलाती हा 

विभक्ततम- अक्षरत्व अवस्था की प्राप्ति के लिए उनयुस 
अविभक्ततम प्रकृति ही विभक्ततम कहलाती है। 


उक्त दोनों अवस्थाओं में 'यह अचित्‌ हैं, यह चित्समष्ट है' इप 
प्रकार विवेचन नहीं हो सकता है। 


अक्षर - अवस्थान्तर की प्राप्ति होने पर विभक्ततम प्रकृति "यह 
अचित्‌ है, यह चित्समष्टि है।' ऐसे विवेचन के योग्य होती है, उस समय 
चेतन समष्टि से संयुक्त प्रकृति अक्षर कही जाती है। 


अव्यक्त - अक्षरत्वावस्था के पश्चात्‌ गुणों की साम्यावस्था वाली 
प्रकृति ही कुछ और अवस्थान्तर को प्राप्त होकर अव्यक्त कहलाती है। 
गुणों का वैषम्य होने पर प्रकृति सृष्टि कार्य करने के लिए उन्मुख होती है । 
इस अवस्था वाली प्रकृति भी अव्यक्त कही जाती है। इससे महदादि 
विकारों की सृष्टि होती है। पृथिवी जल में लीन होती है। ........... 
महान्‌ अव्यक्त में लीन होता है। अव्यक्त अक्षर में लीन होता है। अक्षर 
विभक्ततम में लीन होता है। विभक्ततम कार्यत्वावस्थाप्राप्ति की उन्मुखता 
से रहित होकर अविभक्ततम शरीरक परमात्मा में उससे अभिन्‍न होकर 
रहता है - पृथिव्यप्सु प्रलीयते।.............. महान्‌ अव्यक्ते लीयते। अव्यक्तम्‌ 


अक्षरे लीयते। अक्षरं तमसि लीयते। तम: परे देव एकी भवति। (सुउ. 
2) 


इस प्रकरण के आस्म्भ में सत्त के आधार पर अचित्‌ के 3 # 
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गये। शुद्धसत्त्त पश्चाह्‌ मिश्रसत्व का वर्ग 
लीक विगया: ही हे गहलोत वेकाए को उतने कही पा 
हे कौन हैं? ऐसी जिज्ञासा होने पर कहते हें 2 / 


4 संत्त्तरजस्तमांसि गुणा: , एते चर प्रकृतेस्स्वरूपानुबन्धिन: 
द्वार प्रकृत्ववस्थायाम्‌ अनुद्भूता विकारदशायाम्‌ उद्भूताश्च 


क्षवन्ति। 


अर्ध- 

सत्त, रज और तम गुण हैं। ये प्रकृति के स्वरूप से सम्बन्ध 
हे बले स्वभाव ( धर्म) हैं। ये प्रकृति-अवस्था में अनुद्भूत होते 
हूँ और विकार दशा में उद्भूत होते हैं। 


व्याख्या 

गुण- 
साख्य मत के अनुसार सत्तव, रज और तमरूप त्रिगुण प्रकृति के 
ख़रूप ही हैं, उससे भिन्‍न नहीं। इस प्रकार सांख्य मत में सत्ततादि को 
ख़्य माना जाता है, उसका निराकरण करने के लिए ग्रन्थकार ने 
सच्स्जस्तमांसि गुणा: ऐसा कहा है। वेदान्त सिद्धान्त में सत्त्वादि को द्रव्य 
हाँ मानते हैं अपितु उन्हें प्रकृति के गुण मानते हैं। सभी प्रकार के कर्म 
प्ृति के सत्त्वादि गुणों द्वारा किये जाते हैं- प्रकृतेः क्रियमाणानि गुणैः 
कर्माणि सर्वश:। (गी.3.27) प्रकृति के गुणों से मोहित अल्पज्ञ पुर्त 
गुणों के अनुसार कमों में प्रवृत्त होते हैं - प्रकृतेर्गुणसम्मूढा: सज्जन्ते 
गृणकर्मसु। (गी.3.29) सत्त्त, रज और तम गुण प्रकृति के स्वाभाविक 
अस्रधाए धर्म हैं - सत्त्व॑ रजस्तम इति गुणा: प्रकृतिसम्भवा:। (गी. 
45) इत्यादि बचन स्पष्ट रूप से सत्त्व, रज और तम को प्रकृति का 
गुण कहते हैं, अत: वे प्रकृति के स्वरूप नहीं हो सकते हैं। ै 
हक तीनों प्रकृति के स्वरूप से सम्बन्ध रखने वाले धर्म हैं 

जब तक प्रकृति रहती है, तब तक सत्त्वादि गुण रहते हैं। प्रकृति 

रहती है, इसलिए सत्त्वादि सदा रहते हैं। 


९0 


हि 

76 तक 
प्रकृति अवस्था (गुणों की साम्यावस्था) में सत्त्वादि गुण भ 

होते हैं और विकार अवस्था में उद्भूत होते हैं। गुणों की साम्यक्थ 

उन (गुणों) का विभाग ज्ञात नहीं होता है और वैषम्यावस्था मे कि 

ज्ञात होता है। गुणों का विभाग उनके प्रकाश, प्रवृत्ति आदि कार्यो रा 
होता है। गुणों की वैषम्यावस्था होने पर जो गुण प्रबल होता है, उप 

का कार्य होता है। साम्यावस्था में कोई कार्य नहीं होता। अत: 'यह सह 
है, यह रज है, यह तम है।' इस प्रकार उनका विभाग नहीं जान 

सकता है। अज्ञात विभाग वाले गुण अनुद्भूत कहे जाते हैं और ज्ञ 

विभाग वाले गुण उद््‌भूत कहे जाते हैं, सृष्टि के पूर्व प्रकृति अब 

में ये गुण अनुदूभूत होते हैं और बाद में महदादि कार्यावस्‍्था पं 

उद्‌भूत हो जाते हैं। 


उद्भूत सत्त्तादि गुण कौन कौन से कार्य करते हैं, ऐसी जिज्ञत् 
होने पर कहते हैं - 


0.सत्त्वं ज्ञानसुखे तत्सड्ग उचोत्पादयति। रजः 
रागतृष्णासड्भान्‌ कर्मसद्भगज्चोत्पादयति। तमस्तु विपरीतज्ञानम्‌ अनवध 
नमालस्यं निद्राउव जनयति। 


अर्थ- 

सत्त्गुण ज्ञान और सुख को उत्पन्न करता है तथा उन दोनों मे 
आसक्ति को उत्पन्न करता है। रजोगुण राग, तृष्णा, इच्छा और कर 
में आसक्ति को उत्पन्न करता है। तमो गुण तो विपरीत ज्ञान (भ्रम), 
प्रमाद, आलस्य और निद्रा को उत्पन्न करता है। 


अब गुणों की साम्बावस्था और वैषम्यावस्था में होने वाले 
विकारों को कहते हैं - 


एवेषां साम्यदशायां । 
॥, साम्यदशायां विकारा: समा: अस्पष्टाश्च भवर्सि 
विकारा विषमा: स्पष्टाएच भवन्ति। 


३2 


40, 


अर्थ गुणों की साम्यदशा में विकार सम और अस्पष्ट होतें हैं। वैषम्यदशा 
में विंकार विषम और स्पष्ट होते हैं। 


व्याख्या 
प्रकृति का परिणामित्व स्वभाव है इसलिए वह किसी न किसी 
रुप में परिणाम को प्राप्त होती रहती है। प्रलय काल में प्रकृति के गुण 
साम्यावस्था में रहते है, तब इसके सम विकार (परिणाम) होते हैं, वे 
अस्पष्ट होते हैं अर्थात्‌ नामरूप विभाग के अभाव बाले होते हैं किन्तु 
जब सृष्टिकाल में प्रकृति के गुण वैषम्यावस्था में रहते हैं, तब इसके 
विषम विकार होते हैं। वे विकार स्पष्ट अर्थात्‌ नामरूपविभाग वाले होते 
हैं। 


अब विषम विकारों का वर्णन आरम्भ किया जाता है - 


2.विषमविकारेषु प्रथमो महान्‌। अय॑ सात्त्विक- 
राजसतामसभेदेन त्रिविध:, अध्यवसायजनकश्च। अस्माद्‌ वैकारिक- 
तैजसभूताविभेदेन त्रिविधो5हंकार उत्पद्यते। अहंकारो5भिमानहेतु:। 
एषु वैकारिकाच्छरोत्रत्वक्चक्षुर्जिल्नाप्राणाख्यानि पञ्चज्ञानेन्द्रियाणि 
वाकपाणिपादपायूपस्थाख्यानि पज्च कर्मेन्द्रियाणि, मनश्चेत्येकादशे- 
न्द्रियाणि जायन्ते। 


अर्थ- 

विषम विकारों में प्रथम विकार महान्‌ है। यह सात्त्विक, राजस, 
तामस भेद से 3 प्रकार का होता है और अध्यवसाय का जनक होता है। 
उस (महान्‌) से सात्त्विक, राजस और तामस भेद से 3 प्रकार वाला 
हकार उत्पन्न होता है। अहंकार अभिमान का हेतु होता है। इन त्रिविध 
हकारों में वैकारिक अहंकार से श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, जिह्ा और प्राण नाम 
ताली पज्च ज्ञा्नेन्द्रियाँ, वाकू, पाणि, पाद, पायु और उपस्थ नाम वाली 
“ज्च क्मेन्द्रियाँ तथा मन इस प्रकार ।] इन्द्रियाँ उत्पन्न होती है। 


। 


हि. 
| डे 8 तत्तत्रयण 


0 कज प्रकृति के विषम विकारों में प्रथम विकार महान्‌(महत्‌) है 
यह भेद से 3 प्रकार का होता है। जिस में सत्तव गुण आप 
होता है और अन्य दो गुण न्यून होते हैं, उसे सात्त्विक कहते हैं। जिस मे 
रजो गुण अधिक और अन्य दो गुण न्यून होते हैं, उसे राजस कहते हैं तथा 
जिसमें तमोगुण अधिक और अन्य दो गुण न्यून होते हैं, उसे तामस कहते 


हैं। 

महत्‌ अध्यवसाय का जनक होता है। निश्चयात्मक ज्ञान को 
अध्यवसाय कहते हैं। सिद्धान्त में सभी वृत्तियाँ धर्मभूतज्ञान की होती है 
निश्चयात्मिका वृत्ति में महत्‌ सहकारी कारण होता है। निश्चयात्मिका 
बुद्धि का सहकारी होने से इसे बुद्धि भी कहा जाता है। 


अहंकार- महत्‌ से अहंकार उत्पन्न होता है। अहंकार के भी 
सात्त्विकादि 3 भेद होते हैं। सात्ततक, राजस और तामस को ही क्रमश: 
बैकारिक, तैजस और भूतादि कहते हैं। अहंकार अभिमान का हेतु होता है| 
देहात्मबुद्धि को अभिमान कहते हैं। उसका सहकारी कारण अहंकार होता 


है। 


इन्द्रियाँ- सात्त्विक अहंकार से श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, रसना और प्राण 
(नाक) ये 5 ज्ञानेन्द्रियाँ, वाक्‌ (वाणी) पाणि (हस्त) पाद, पा (गुव। 
और उपस्थ (सुखविशेष का जनक संभोग क्रिया का साधन) ये 
कर्मेन्द्रियाँ तथा ] वीं मन इन्द्रिय उत्पन्न होती है। 


3.भूतादे: शब्दतन्मात्रं जायते। तस्मादाकाशः स्पर्शतसाव 
जायते। तस्माद्‌ वायु: रूपतन्मात्रज्च जायते। तस्मात्तेजो जो हँ 
जायते। तस्माव्‌ आपो गन्धतन्मात्रउ्च जायते। ततश्च पृथ्वी 


अर्थ- हू 
तामस ८ होती है तन्मीत्री तत 
तामस अहंकार से शब्द तन्मात्रा उत्पन्न होती है। शा तममा 


् 
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आकाश और स्पर्श तम्मात्रा उत्पन्न होती है। स्पर्श तन्मात्रा से 

तम्मात्रा उत्पन्न होती है। रूप तन्मात्रा से तेज और रस 3.00 
होती है। रस तन्मात्रा से जल और गन्ध तम्मात्रा उत्पन होती है। गन्ध 
कमात्रा से पृथ्वी उत्पन्न होती है। 


व्याख्या- 
कारण कार्य 


भूतादि (तामस अहंकार). शब्दतमन्मात्रा 


शब्द तम्मात्रा आकाश और स्पर्शतन्मात्रा 
स्पर्श तन्मात्रा वायु ओर रूपतन्मात्रा 
रूप तन्मात्रा तेज और रसतन्मात्रा 

रस तम्मात्रा जल और गन्धतन्मात्रा 
गन्ध तन्मात्रा पृथ्वी 


शब्दतन्मात्रा, स्पर्शतन्मात्रा, रूपतन्मात्रा, रसतन्मात्रा और गन्ध 
तम्मात्रा ये पाँच तन्मात्राएं होती हैं तथा आकाश, वायु, तेज, जल ओर 


पृथ्वी ये पाँच भूत होते हैं। 
अब इस विषय में पूर्व मत की अपेक्षा मवान्तर कहा जावा है - 


44 स्पर्शतन्मात्रप्रभुतीनि चत्वारि तम्मात्राण्यकाशाविभूत- 
चतुष्टयकार्यभूतानि, बाय्वाविभूतचतुष्टकारणभूतानि चेलाह;। 


अर्थ - 
स्पर्शतन्मात्रादि चार तन्मात्राए 
वायु आदि चार भूतों के कारण है, ऐसा कुढ आचार्य 


* आकाशादि चारभूतों के कार्य हैं और 


र्य कहते हैं। 


व्याख्या - 
कारण और कार्य इस प्रकार है- 


8 


कारण कार्य 


कार्य 

आकाश से स्पर्शतन्मात्रा स्पर्शतन्मात्रा से वायु 
वायु से रूपतम्मात्रा रूपतन्मात्रा से तेज 
तेज से रसतन्मात्रा रसतन्मात्रा से जल 
जल से गन्धतन्मात्रा गन्धतम्मात्रा से पृथ्वी 

न्यायसिद्धाउ्जज और तत्त्वमुक्ताकलाप ग्रन्थ में यही मत वि 
है। 

5.तन्मात्राणि नाम भूतानां सूक्ष्मावस्था। 

अर्थ- 

भूतों की सूक्ष्मावस्था तन्मात्रा कहलाती हे। 
व्याख्या- 


भूतों की उत्पत्ति से पूर्व उनकी सूक्ष्मावस्था वाला द्रव्य त्मत्र 
कहलाता है। जैसे आकाश कौ उत्पत्ति से पूर्व उसकी सूक्ष्माव् 
जला द्रव्य शब्दतन्मात्रा कहा जाता है। वायु कौ उत्पत्ति से पूर्व उसकी 
पशभावस्था वाला द्रव्य स्पर्शतन्मात्रा कहा जाता है। तेज की उत्पत्ति । 
पूर्व उसकी सूक्ष्मावस्था वाला द्रव्य रूपतन्मात्रा कहा जाता है। जल की 
उत्पत्ति से पूर्व उसकी 'सृक्ष्मावस्था वाला द्रव्य रसतन्मात्रा कहा जाता है 
पृथ्वी की 


लि अकउाउपछवहथा: तालाग का गर्ग 
कहा जाता है। 


।6.राजसाहंकारस्त्वन्ययोहयोरहंकारयो: स्वस्वकार्योत्यादने सहका 
भवति। सात्त्विकाहकार: क्रमेण शब्दतन्मात्रादीनां हर 
वागादिकर्मेन्द्रियाणि च सृजति। दा न 
 मनः सृजति। केचित्तु कानिचिद्‌ इन्द्रियाणि भूतकार्याण्याहः “* 
शास्त्रविरुद्धम्‌, भूतानि केवलमाप्यायकानि। 


2. अचित्रकरणम्‌ 8! 


राजस अहंकार तो अन्य दो अहंकारो का अपना अपना कार्य 
उत्पन्न करने में सहकारी होता है। सात्तविक अहंकार क्रम से शब्दतन्मात्रादि 
की सहायता से श्रोत्रादि ज्ञानेन्द्रय और वागादि कर्मेन्द्रियों को उत्पन्न करता 
है और उनकी सहायता के विना ही मन की रचना करता है। कुछ विद्वान्‌ 
तो कुछ इन्द्रियों को भूतों का कार्य कहते हैं किन्तु वह शास्त्रविरुद्ध है, 
भूत केवल उनके पोषक हैं। 


व्याख्या- 

सात्तिक अहंकार और तामस अहंकार को अपना अपना कार्य 
उत्पन्न करने में राजस अहंकार सहायक होता है। सात्तितविक अहंकार और 
तामस अहंकार से जन्य कार्यों के प्रति क्रम से सात्तिक और तामस 


अहंकार उपादान कारण होते हैं तथा राजस अहंकार सहकारी कारण होता 
है। 


इन्द्रियाँ सात्तिक अहंकार से जन्य होती हैं। सात्ततिक अहंकार 
शब्दतन्मात्रा कौ सहायता से श्रोत्र को, स्पर्शतन्मात्रा की सहायता से त्वक्‌ 
को, रूपतन्मात्रा की सहायता से चश्लु को, रसतन्मात्रा की सहायता से 
रसना को और गन्धतन्मात्रा की सहायता से प्राण इन्द्रियं को उत्पन्न 
करता है, इसी प्रकार वह शब्द तन्मात्रा की सहायता से वाक्‌ को, 
स्पर्शतन्मात्रा की सहयता से पाणि को, रूपतन्मात्रा की सहायता से पाद 
को, रसतन्मात्रा की सहायता से पायु को और गन्धतन्मात्रा की सहायता 


से उपस्थ को उत्पन्न करता है तथा तन्मात्रा की सहायता के विना मन 
को उत्पन्न करता है। 


न्यायवैशेषिकमत- 

न्यायवैशेषिकमत में वाक्‌, पाणि, पाद, पायु और उपस्थ ये कर्मेन्द्रियरूप 
से मान्य नहीं हैं क्योंकि उसके .अनुसार वाग्‌ आदि अपने आश्रय स्थान से 
अतिरिक्त नहीं हैं। घ्राण इन्द्रिय पृथ्वी का कार्य है, रसना इन्द्रिय जल का 
कार्य है, चक्षु इन्द्रिय तेज का कार्य हैतत्वग्‌ इच्द्रिय वायु का कार्य है और 


हि जा 


कक 
कर्णविवर के अन्तर्गत रहने वाला आकाश ही श्र्रेत्र म 
प्राणरसनचक्षुस्त्वकश्रोत्राणीन्द्रियाणि भूतेभ्य: (न्या-सू.]2 ४ इन्द्रिय है | 

न्याय सूत्र में 5 ज्ञानेन्द्रियाँ भौतिक कही गयी हैं, इस मत में ् 
नित्य पट सं हैं। 2 >अ प्रकार 4 अप ह) में 6 इच्द्ियाँ ७ 

- वेदान्तपरिभाषादि ग्रन्थों के अनुसार 5 
अपज्चीकृत आकाश, वायु, तेज, जल और हक आओ बुक 
चक्षु, रसना और प्राण इन्द्रियों की उत्पत्ति होती है। दा 
मिलित सात्त्विक अंश से मन की उत्पत्ति होती है और रजो गुण 2 2 
उन्हीं आकाशादि भूतों से क्रमश: वाक्‌, पाणि, पाद, 'पायु और ब्क 
ह में भी इन्द्रयाँ कौ 

उत्पत्ति होती है। इस प्रकार शांकरमत में भी इन्द्रियाँ भौतिक मानी 
हैं। ध्य 
समीक्षा- इन्द्रियों को भौतिक मानने वाला पक्ष उचित नहीं है 
क्योंकि वे अहंकार से जन्य हैं। इन्द्रियाँ सदा पञ्चभूतों के द्वारा पोषित होती 
हैं - आप्याय्यन्ते च ते नित्यं धातवैस्तैस्तु पठ्चाभि:। (म.भाशां]8५ 
43)। आपोमय: प्राण: (छां.उ.6.5.4) यह श्रुति जल के द्वारा प्राण का 
पोषण होने से प्राण को जलमय (आपोमय) कहती है। प्राण वायुविशेष है, 
भौतिक नहीं है किन्तु जल से प्राणों का पोषण होता है। तेज वाग्‌ इद्रिय 
का पोषक है, इसलिए तेजोमयी वाक्‌ (छां:उ.6.5.4) यह श्रुति भी वाक्‌ 
को तेजोमयी कहती है। इस विवरण से सिद्ध होता है कि इद्द्रियों के 
पोषक भूत हैं। वे इन्द्रियों के जनक नहीं हैं। वागू आदि कर्मेन्दियाँ मुराद 
स्थानों मे रहती हैं, वे अपने आश्रयस्थान से भिन्न होती हैं, उनका आए 
ग्रन्थों मे इन्द्रियरूप से स्पष्ट उल्लेख मिलता है अतः उन्हे भी इंढिय 

स्वीकार किया जाता है। 


7.एतेषां संहतिं विना कार्यकरत्वाभावात्‌ मृत्तिकाबालुका- कु 
सम्मेल्य एकद्रव्यतामापाद्य तेन भित्तिनिर्माणवत्‌ एतानीश्वर ए 
अण्डतामापाद्य तदन्तश्चतुर्मुखं सृजति। 
अर्थ- नो 
परस्पर में मिले विना भूतों का कार्यजनकत्व न होने से जिस 


00 7 को 
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बालू और जल को मिलाकर एक द्रव्य बनाकर उससे 
मद होता है, उसी प्रकार ईश्वर पृथ्वी आदि भूतों को सकी 
क्षा निर्माण करके उसके अन्दर ब्रह्मा की सृष्टि करता हें। 
व्याख्या 
जैसे मिट्टी, बालू और जल के मिश्रण के विना उनसे दीवार 
का निर्माण नहीं हो सकता है, वैसे ही पृथ्वी आदि भूतों के मिश्रण 
के बिना उनसे ब्रह्माण्ड का निर्माण नहीं हो सकता है इसलिए जैसे 

मिट्टी आदि का मिश्रण करके एक द्रव्य तैयार करके उससे दीवार का 
निर्माण किया जाता है, वैसे ही श्रीभगवान्‌ भूतों का मिश्रण करके उनसे 
ब्रह्माण्ड को बनाते हैं, इसके पश्चात्‌ ब्रह्माण्ड! से ब्रह्म जी को उत्पन्न 
करे है। ब्रह्मा जी के शरीर में भी महत्‌, अहंकार और एकादश इन्द्रियाँ 
होती हैं। 

पृथ्वी आदि भूतों का पज्चीकरण वेदान्त शास्त्र में प्रसिद्ध है। पाँचों 

को विशेष अनुपात में मिलाना ही पञ्चीकरण है। इसके पश्चात्‌ व्यष्टि 
सृष्टि होती है। 


48,अण्डमण्डकारणानि च स्वयमुत्पादयति। अण्डान्तर्गतानि 
वस्तूनि चेतनान्तर्यामी भूत्वा सृजति। अण्डानि चानेकानि 
चतुर्दशलोकयुतान्युत्तरोत्तरं 
क्रीडाकन्दुकस्थानीयानि जलबुदबुदवत्‌ युगपत्‌ सुष्ठानि च भवन्ति। 


अर्थ- 
श्रीभगवान्‌ ब्रह्माण्ड और उसके कारण की स्वयं रचना करते हैं। 
ब्रह्म के अन्तर्यामी होकर ब्रह्माण्ड के अन्तर्गत रहने वाली वस्तुओं की 


हम थक ३2 4 0 का मम ममता 
किस कक कम कह की 07222 कप शक 
कि अमल 2 / 40770 00 किट 


हैं, अन्य किसी 


पर कहा जाता है कि ब्रह्माण्ड से ही उनकी उत्पत्ति करते 8 


से नहीं। ब्रह्म के शरीर में सकल जीव रहते हैं, वे सकल 
समष्टिरूप है। 


व 


रचना करते हैं। चौदह लोकों से युक्त अनेक ब्रह्माण्ड होते हैं, थे 
दस गुना सात आवरणों से आवृत हैं, ईश्वर के क्रीडाकन्दुक ऊ उररोक्त 
और जल में उठने वाले बुलबुलों के समान युगपदू रचित होते की गन है 


व्याख्या- 
श्रीभगवान्‌ स्वयं महत्‌ से लेकर भूतपर्यन्त तत्त्वों की 
करते हैं फिर उन भूतों का पञ्चीकरण करते हैं। वे पञ्चीकत हि हर 
ब्रह्माण्ड के कारण हैं, उनके द्वारा ब्रह्माण्ड की रचना करते हैं। इसले 
पश्चात्‌ ब्रह्मा के अन्तर्यामी होकर ब्रह्माण्ड के अन्तर्गत आने वाले पदाथों 
कौ रचना करते हैं। ब्रह्मा की उत्पत्ति पर्यन्त सृष्टि को अद्वारक सृष्टि था 
समष्टि सृष्टि कहा जाता है। बाद की सृष्टि को सद्दारक सृष्टि या व्यष्ट 
- सृष्टि कहा जाता है। 

एक ब्रह्माण्ड में भू:, भुव:, स्व:, मह:, जन:, तप: और सत्य ये 
सात ऊपर के लोक तथा अतल, वितल, सुतल, रसातल, तलातल, महातल 
और पाताल ये सात नीचे के लोक होते हैं। ऐसे चतुर्दूशलोक वाले अनेक 
ब्रह्माण्ड होते हैं। वे उत्तरोत्तर दश-दश गुना अधिक पृथ्वी, जल, तेज , वायु, 
आकाश, अहंकार, और महत्‌ इन सात आवरणों से आवृत होते हैं अर्थात्‌ 
ब्रह्माण्ड अपने से दश गुना जल से आवृत है, वह अपने से दश गुना तेज 
से आवृत है। इसी प्रकार आगे भी जानना चाहिए। 

ब्रह्माण्ड ईश्वर का क्रौडाकन्दुकस्थानी है अर्थात्‌ ज़िस प्रकार 
क्रीडारत बालक की क्रीडा का उपकरण (साधन) खिलौना (कन्दुकादि) 
होता है, उसी प्रकार लीलारत भगवान की लीला का उपकरण यह 
ब्रह्माण्ड है। जैसे जल में अनेक बुलबुले एक साथ उठते हैं, उसी प्रकार 
भगवान्‌ अनेक ब्रह्माण्डों को एक साथ रचते हैं। 


अब भूत और इच्धियों के कार्य कहे जाते हैं - 

१9,भूतेषु मध्ये आकाशो5वकाशहेतु: वायुर्वहनादिहेतुः, तेजः 
पचनादिहेतु:, जल॑ सेचनपिण्डीकरणादिहेतु: , पृथिवी धारणादिहेद- 
रित्याहु:। श्रोत्रादिनां पज्चानां ज्ञानेन्द्रियाणां क्रमेण शब्दादिपज्चर्क 
ग्रहणकृत्यम्‌। वागादिनां पउ्चानां कर्मेन्द्रियाणां विसर्गशिल्पगत्युक्तव: 


ऑल 


हा अचिलकरण 85 
४ सर्वेषामेषां साधारणम्‌। 
कहर । मनस्तु 


अर्थ भूतों के मध्य में आकाश अवकाश का हेतु है, वायु वहनादि 
है, तेज पाक आदि का हेतु है, जल सेचन तथा पिण्डीकरणादि का 
कह पृथ्वी धारणादि करने का हेतु है। श्रोत्रादि पाँच ज्ञानेन्द्रियों के क्रम 
से शब्बादि पाँच विषय के ज्ञान कार्य हैं। वागादि पाँच कर्मेन्द्रियों के वचन, 
और बिसर्ग कार्य हैं। ज्ञानेन्द्रिय और कर्मेन्द्रिय के सभी कार्यों 


व्याख्या- 

भूतों के कार्य- 

आकाश का कार्य है-अवकाश प्रदान करना। पदार्थों की स्थिति 
और गति के लिए अवकाश की अपेक्षा होती है। वायु का कार्य है - वहन 
अर्थात्‌ चलते रहना (प्रवहित होना) । इसके चलने से ही प्राणियों का 
जीवन सम्भव होता है। सुखाना भी इसका कार्य है। तेज का कार्य है - 
पाक। यह सूर्यरूप से शस्य आदि पदार्थों के पाक (जीर्णता) का हेतु है, 
अग्नरूप से भोजन के पाक (पकाने) का हेतु है और जाठराग्नि रूप से 
बे पिये पदार्थों के पाक (पचाने) का हेतु है। प्रकाश भी तेज का कार्य 
है। जल का कार्य है- सिंचाई और पिण्डनिर्माण। शीतलता भी इसका कार्य 


है। पृथ्वी का कार्य है- धारण करना। स्थूलता भी इसी का कार्य है। 


ज्ञनेन्द्रिय के कार्य- 
श्रोत्र का कार्य है- शब्द का ज्ञान, त्वक्‌ का कार्य है- स्पर्श का 


जञन, चश्षु का कार्य है- रूप का ज्ञान, रसना का कार्य है- रस का ज्ञान, 
प्राण का कार्य है- गन्ध का ज्ञान। इस प्रकार 5 झञनेद्ियों के कार्य कहे 


गये, अब कर्मेन्द्रियों के कार्य कहे जाते हैं- 


कर्मेन्द्रिय के कार्य- 


वाक्‌ का कार्य है- वचन अर्थात्‌ बोलना। पाणि का कार्य है- 


*ाछज कक ञओनिंंि सब ८ुर उ- -- || 
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शिल्प अर्थात्‌ कारीगरी, आदान-प्रदान भी इसके कार्य हैं। पाद का कार्य 
गति अर्थात्‌ संचरण हैं। पायु और उपस्थ दोनों का कार्य विसर्ग (उत्सर्ग या 
त्याग) है, उनमें पायु का कार्य मल का विसर्ग है तथा उपस्थ का कार्य 
मूत्र और वीर्य का उत्सर्ग है। 
मन के विना कोई कार्य नहीं होता है। वह ज्ञानेन्द्रिय और कर्मेन्रिय 
| के सभी कार्यों का साधारण (सहकारी) कारण है। 


ज्ञानेद्धियों के विषयरूप से कहे गये शब्दादि किसके गुण हैं? ऐसी 
जिज्ञासा होने पर कहते हैं - 


। 20.आकाशादीनां भूतानां क्रमेण शब्दादयो गुणा भवन्ति। 
। गुणविनिमय: पञ्चीकरणेन! आकाशे नैल्यप्रतीतिरपि तेनैव। 
॥ पूर्वपूर्वतन्मात्रसहायेनोत्तरोत्तरतन्मात्राणि स्वविशेषान्‌ उत्पादयन्तीति 
गुणाधिक्यमभवदित्यपि वदन्ति। 


अर्थ- 

भूतों के गुण- 
। आकाशादि भूतों के क्रम से शब्दादि गुण होते हैं। एक भूत के ए" 
| का दूसरे भूत में समावेश पञ्चीकरण से होता है। आकाश में नील वर्ण 
| की प्रतीति भी पञ्चीकरण से ही होती है। पूर्व पूर्व तन्मात्राओं की सा“ 
। | से उत्तरोत्तर तन्मात्राएं अपने कार्यों को उत्पन्न करती हैं, इसलिए उत्तर 
भूतों में गुणों की अधिकता हो गयी। ऐसा भी कुछ विद्वान कहते हैं 


व्याख्या - 
भूत गुण 
आकाश शब्द 
वायु स्पर्श 
तेज रूप 
जल रस 
पृथ्वी गन्ध 


0 


2. अचित्यकरणम्‌ के 


पञ्चीकरण प्रक्रिया से शब्दादि 5 गुण सभी भूतों के हो जाते हैं। जो 
नील वर्ण है, वह पृथ्वी का है- यत्कृष्णं तदननस्थ (छां.उ.6.4.) वह 
नील वर्ण पज्चीकरण से आकाश का हो जाता है। इस कारण 'नील॑ नभः ४ 
इस प्रकार आकाश में नील वर्ण की प्रतीति होती है, वह यथार्थ है। अभी 
आकाशादि प्रत्येक भूत का शब्दादि एक-एक गुण कहा गया। अब इसकी 
अपेक्षा मतान्तर का वर्णन किया जाता है- 

शब्दतन्मात्रा से आकाश की उत्पत्ति होती है, इसका एक ही गुण 
शब्द है। शब्दतन्मात्रा की सहायता से स्पर्शतन्मात्रा से वायु की उत्पत्ति 
होती है। इसके शब्द और स्पर्श दो ही गुण होते है। शब्द और स्पर्श इन 
दो तन्मात्राओं की सहायता से रूपतन्मात्रा से तेज की उत्पत्ति होती है। 
इसके शब्द, स्पर्श और रूप तीन गुण होते हैं। शब्दादि तीन तन्मात्राओं की 
सहायता से रस तन्मात्रा से जल की उत्पत्ति होती है। इसके शब्द, स्पर्श, 
रूप और रस ये चार गुण होते हैं। शब्दादि चार तन्मात्राओं की सहायता से 
गन्ध तन्मात्रा से पृथ्वी उत्पन्न होती है, इसके शब्द, स्पर्श, रूप, रस और 
गन्ध ये पाँच गुण होते हैं। आकाशादि भूतों में उत्तरोत्तर गुणों की अधिकता 
होती है, इसका कारण पूर्व पूर्व तन्मात्रा की सहायता से उत्तरोत्तर तनमन 
के द्वारा भूतों की उत्पत्ति है। इस मत में अहंकार से ही सभी तन्मात्राओं 


की उत्पत्ति होती है। 
भूत हि 
]. आकाश शब्द 
2. वायु शब्द, स्पर्श 
3. तेज शब्द, स्पर्श, रूप 
जल शब्द, स्पर्श, रूप, रस 
6] शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध 


5 
'१०००७७७८७, 
“मन 8 अप लक किला कम 58 लक मर 


5 आदर (गा 0: सील वर्ण हीड कब 7 
हैं। लए शास्त्रों में नील और कृष्ण शब्द एक अर्थ में प्रयुक्त होते 


! अं 


| :१ ४ २ |>रजलूंूूडअअचचछ >> चघन“|मेलड  छ > छू चल बस के बे डक | 
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पञ्चीकरण तो इस पक्ष में भी मान्य है। तभी आकाश में नील वर्ण 
की प्रतीति सम्भव है। 


अचित्‌ के तीन भेदों में शुद्धसत्त्व और मिश्रसत्त्व का वर्णन 
करके अब प्रसद्गभनुसार प्रस्तुत होने वाले काल का निरूपण किया जाता 


24.सत्त्वशून्यं/ नाम काल:। अयं च प्रकृतिप्राकृतानां 
परिणामहेतु:, कलाकाष्ठादिरूपेण परिणत:, नित्य:, ईश्वरस्य 
क्रीडापरिकर: शरीरज्च। 


अर्थ- 

सत्त्व से रहित अचित्‌ को काल कहते हैं। यह प्रकृति तथा प्राकृत 
पदार्थों के परिणाम का हेतु है। कला, काष्ठा आदि रूप से परिणाम को 
प्राप्त होने वाला है, नित्य है, ईश्वर की लीला का सहायक है और ईश्वर 
का शरीर है। 


व्याख्या- 
काल- " 
सत्त्वशून्य का अर्थ है- सत्त्व आदि तीनों गुणों से शून्य- सत्वशूर 
सत्त्वादिगुणत्रयशून्यम्‌ इत्यर्थ: (वर. भा.)। शुद्धसत्त्व में केवल 2 
रहता है, मिश्रसत्तव में रज, तम से मिश्रित सत्त्व रहता है किन्तु हा 
सत्त्व आदि तीनों गुण रहते ही नहीं, इसलिए सत्त्वशून्यत्व काल की 
सम्भव होता है। 


परिणाम का हेतु- 
मिश्रसत्त्व प्रकृति पदार्थ है। इसके कार्य महदादि से लेकर शा 
हैं हि है, है 
प्राकृत पदार्थ हैं। इन सबका परिणाम किसी काल में ही होता ?' 


हेतु है। 
6 उनके परिणाम का हु 


परिणाम मे मेँ 
काल का क्षण रूप में तथा कलाकाष्ठादिरूप में परिणाम होता है। 
के रूप में परिणत होने वाला काल है- कलामुहूततादिमयश्च 


काल: (वि.१.4..84)। 


नित्यत्व - 

काल नित्य है, इसकी उत्पत्ति और विनाश नहीं होते हैं। अविनाशी 
काल मदात्मक (ब्रह्मात्मक)ही है- अहमेवाक्षय: काल: (गी.0.33) , हे 
दि! भगवदात्मक काल अनादि है, इसका विनाश नहीं होता - 
अनादिर्भगवान्‌ कालो नान्तोउस्य द्विज विद्यते।(वि.पु..2.26) 


जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और लय सब भगवान्‌ की लीला ही है। 
यह किसी न किसी काल में होती है, इस प्रकार काल श्रीभगवान्‌ की 
लीला का परिकर होता है 

सम्पूर्ण जगत्‌ भगवान्‌ का शरीर है - जगत्‌ सर्व शरीरं ते (वा.रा. 
6.7.25)। काल भी भगवान्‌ का शरीर है। शरीर शरीरी आत्मा के अध 
भ होता है, स्वतन्त्र नहीं होता। इस प्रकार काल भगवान्‌ के अधीन सिद्ध 
होता है। 


22.एतदन्यवुभयविधमचित्‌ ईश्वरस्यात्मनश्च भोग्यभोगो- 
पकरणभोगस्थानभूतम्‌। 


अर्थ- 
काल से अन्य दोनों प्रकार के अचित्‌ ईश्वर और जीवात्मा के 


!५५०५०५००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००००५००००००००००००००५००००००५५ 


5 - ।. आँख की पलक गिरने में जितना समय लगता है, 
। 56 या क्षण कहते हें। 5 निमेष 5 । काष्ठा। 20 काष्ठा 5 
। 30 कला 5 । मुहूर्त। 30 मुहूर्त -  अहोरात्र (24 घण्टे)। 


! अव 
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भोग्य, भोगोपकरण तथा भोगस्थानरूप होते हैं। 


व्याख्या- 

चेतन भोक्ता होता है। जीवात्मा और ईश्वर दोनों चेतन हैं। इनके 
भोग (अनुभव) के लिए मिश्रसत््व और शुद्धसत्त्व दोनों ही भोग्य, 
भोगोपकरण तथा भोगस्थानरूप होते हैं। 


अब उक्त विषय को स्पष्ट किया जाता है - 


23.भोग्यानि विषया:, भोगोपकरणानि चश्लुरादिकरणानि, 
भोगस्थानानि चतुर्दशभुवनानि सर्वे च देहा:। 


अर्थ- 
विषय भोग्य हैं। चक्षु आदि इन्द्रियाँ भोग के उपकरण हें, चतुर्दश 
भुवन और सभी शरीर भोग के स्थान हें। 


व्याख्या- 

मिश्रसत्त्व भोग्य पदार्थ, भोगोपफरण (भोगसाधन) तथा भोग- 
स्थानरूप में परिणत होकर उपस्थित होता है। इन में जीवात्मा के भोग्य 
शब्दादि, माला, चन्दनादि तथा खाद्यपदार्थ आदि विषय हैं। उसकी चक्षु 
आदि इन्द्रियाँ भोग के उपकरण हैं। कर्मानुसार प्राप्त होने वाले सभी 
लोक तथा सभी प्रकार के देह भोग के स्थान हैं। इस प्रकार तत्त्वत्र 
ग्रन्थ में प्रसड्ञानुसार केवल जीवात्मा के मिश्रसत्त्व सम्बन्धी भोग, 
भोगोपकरण तथा भोगस्थान का निरूपण किया गया। परमात्मा जे 
श्रीराम, श्रीकृष्णादि अवतार लेकर नरलीला करते हैं, तब लीला से है 
जीव के समान शब्दादि तथा मालाचन्दनादि उनके भोग्य हो जाते हैं। उनकी 
भोग शरीरेन्द्रियनिरपेक्ष होता है इसलिए उनके भोग के उपकरण इर्िं/ 
नहीं हैं। शब्दादि के आश्रय के विना शब्दादि का भोग नहीं हो सकती * 
इसलिए शब्दादि विषयों के आश्रय पदार्थ भोग के उपकरण हैं। मर्ले 


की 


रा 


अचिल्करणम्‌ श्र 
रखने के पात्र भी भोग के उपकरण हैं। वे जिस स्थान पर रहकर 
का अवुभव करते हैं, वह उनका भोगस्थान होता है। अर्चावतार में 
परवान स्वत होने पर भी अपने सौलभ्य गुण के कारण भक्त के 
अधीन रहते हैं। अर्चावतार का भोग्य नैवेद्य, पुष्पादि तथा भोग के उपकरण 
के आश्रय यात्रादि होते हैं। अर्चाविग्रह तथा मन्दिरादि भोग के स्थान होते 


हें। 


१. 


अप्राकृतधाम में नित्यसूरियों और मुक्तों का भोग्य भगवान्‌ के 
ख़हूप, गुण और श्रीविग्रह होता है। श्रीभगवान्‌ पर अर्पित चन्दन, पुष्प, 
बस््र, आभूषणादि के द्वारा उनका भोग (अनुभव या दर्शन) होता है 
इसलिए चन्दनादि भोगोपकरण हैं। नित्यसूरि और मुक्त मण्डप, प्रासाद, 
उद्यानादि स्थानों में रहकर उनका अनुभव करते हैं इसलिए वे भोगस्थान 
हैं। वहाँ श्रीभमगवान्‌ के भोग्य अप्राकृत शब्दादि और उनके आश्रय चन्दन, 
पृष्पादि होते हैं, चन्दनादि के आश्रय पात्र आदि भोग के उपकरण तथा 
मण्डप, प्रासाद और उद्यानादि उनके भोगस्थान होते हैं। 


24.एषु प्राथमिकम्‌ अचित्तत्त्वम्‌ अथस्तनेनावधिना युक्‍तम्‌, 
परितस्तनेनोपरितनेन चावधिना विरहितम्‌॥। मध्यम्‌ अचित्‌ तत्त्व॑ 
परितस्तनेनाधस्तेनावधिना रहितम्‌। ऊर्ध्वावधिना युक्तं च। काल: 
सर्वत्रैकरूपो वर्तते। 


अर्थ- 

इन तीनों में प्रथम अचित्‌ तत्त्व नीचे की ओर सीमा से युक्त है, 
चारों ओर तथा ऊपर की ओर सीमा से रहित है। मध्यम अचित्‌ तत्त्व चारों 
ओर तथा नीचे की ओर सीमा से रहित है और ऊपर की ओर सीमा से 
बुक्‍्त है। काल सभी ओर एक समान हैं। 


व्याख्या- 

ही शुद्धसत्त्व, मिश्रसत्तव और काल इन तीनों में प्रथम शुद्धसत्त नीचे 

का ओर सीमित है क्योंकि नीचे प्रकृतिमण्डल है। वह चारों ओर तथा 
र को ओर असीमित अर्थात्‌ अनन्त (अपरिच्छिन्न) है, वहाँ उससे 


3. 54 


अतिरिक्त कुछ भी नहीं है। मिश्रसत्त्व चारों दिशाओं में त 


था नीचे की ओर 
असीमित है और ऊपर की ओर सीमा से युक्‍त है क्योंकि ऊपर 


है। काल दोनों सत्त्वों में समान रहता है, उसकी कहीं भी सीमा नहीं 
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है, वह सब और असीमित होता है। ५3 


25.काल: परमपदे नित्य: , अत्रानित्य: इत्यप्याहु:। केचित्तु कालो 
नास्तीत्याहु:। प्रत्यक्षेणागमेन च तत्सिद्धेः नैवं वकतुं शक्यते। 


अर्थ- 


काल परमपद में नित्य है, यहाँ अनित्य है, ऐसा भी कुछ 
विद्वान्‌ कहते हैं। काल तो नहीं है, ऐसा कुछ विद्वान्‌ कहते हैं। (किन्तु) 


प्रत्यक्ष और शास्त्र से काल की सिद्धि होने के कारण ऐसा नहीं कह 
सकते हैं। 


व्याख्या- 


सूरिगण जिसका सदा दर्शन करते रहते हैं, विष्णु का वह परमपद 
(त्रिपादविभूति) है- तद्विष्णो: परमं पद॑ सदा पश्यन्ति सूरयः (सुर 
6)। इस श्रुति से परमपद में काल की सदा विद्यमानता सिद्ध होती है। कहाँ 
सदा विद्यमान रहने के कारण काल नित्य है। परम पद में क्षण, कला, 
काष्ठा, मुहूर्तादिरूप से तथा वर्तमान, भूत और भविष्यरूप से काल का 
विभाग नहीं होता है। वहाँ काल सदा एकरूप रहता है किन्तु बह 
प्रकृतिमण्डल में क्षण, कला, काष्ठादिरूप से विभाग होता है इसलिए 7 
काल अनित्य है, ऐसा भी कुछ विद्वान्‌ कहते हैं। काल के जो हक 
विभाग होते हैं, वे स्वाभाविक नहीं हैं, अखण्ड काल ही भिल 
उपाधियों का संसर्ग होने पर क्षणादि शब्दों से कहा जाता है, अतः की 
आदि औपाधिक धर्म हैं। काल स्वाभाविक रूप से सभी जाह 


में की 

काल नहीं है, ऐसा बौद्ध विद्वान्‌ कहते हैं। उनके हट हैं। ९ 

वस्तुतः नहीं है, घटादि पदार्थ काल की कल्पना के निर्मित है और 
की उत्पत्ति-विनाश से क्षण (क्षणरूपकाल) कल्पित होता 


हि 


! अधिक 7 
3 धादिं क्षणिक कहे जाते हैं। वह उचित नहीं 
और शास्त्र प्रमाण से सिद्धि होती है। वेदान्त दि 
8 माना जाता है। इस काल में घट है - 'इदानीं घट: काल का 
काल वाले घट का प्रत्यक्ष होता है। : | इस प्रकार 


प््क 
दर्तमत चक्षु के द्वारा घट का 
इसके विशेषण से काल का भी प्रत्यक्ष होता है। घर: अस्ति इस ्ो 


आल्ततवविशिष्ट घट का प्रत्यक्ष होता है। अस्तित्व का अर्थ है- वर्तमान 
कल का सम्बन्ध। अत: काल का भी पदार्थ के विशेषणरूप से प्रत्य के 
है। ब्रह्मा, दक्ष आदि प्रजापति, काल तथा समस्त प्राणी शशि को 
'रूतयँ हैं, ये जगत्‌ की सृष्टि का कारण हैं - ब्रह्मा दक्षादय: 
५४ विभूतयो: हरेरेता जगत: सृष्टिहेतव:। (वि, 
१223) जो काल पच्चीसर्वाँ तत्त्व है - य काल: पञ्चविंशक:( भा. 
२१6.) इत्यादि प्रमाणों से काल की सिद्धि होती है। इस प्रकार प्रत्यक्ष 
तथा शस्त्र प्रमाण से काल की सिद्धि होती है, अत: काल नहीं है, ऐसा 

नहीं कहा जा सकता है। 


93 


है क्योंकि काल की 


26.विडस्नामकमतिरिक्तं द्रव्यमस्तीति बहवः आहु:। बहुभिहेंतु- 
पिराकाशादावन्तर्भावसंभवात्तदपि न युज्यते। 


अर्थ- 

दिशा नाम वाला अतिरिक्त द्र॒व्य है, ऐसा वैशेषिक आदि दिद्वान्‌ 
कहते हैं। वह भी उचित नहीं है क्योंकि अनेक हेतुओं से दिशा का 
आकाशादि में अन्तर्भाव संभव होता है। 


ब्याख्या- 

दिशा को अतिरिक्त द्रव्य मानने वाले विद्वान्‌ कहते हैं कि उदयाचल 
के निकट जो दिशा है, वह पूर्व है, अस्ताचल के निकट जो दिशा है, वह 
पश्चिम है और सुमेरु पर्वत के निकट जो दिशा है, वह उत्तर है। सुमेरु से 


व्यवहित जो दिशा है, वह दक्षिण है- या दिक्‌ सा 
ती ः प्रतीची। मेरोः सलिहिता या. 
। अस्ताचलसन्निहिता या दिक्‌ सा प्रती हल 


दिक्‌ सा उदीची। मेरो: व्यवहिता या दिक्‌ सा 
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वेदान्तियों का कहना है कि उदयाचल के निकट जो आकाश है, वह 
है, अस्ताचल के निकट जो आकाश है, वह पश्चिम है। सुमेर 35 
निकट जो आकाश है, वह उत्तर है। सुमेरु पर्वत से व्यवहित जो आकाश 
है, वह दक्षिण है। 


प्राच्यादि के व्यवहार का हेतु दिशा है, ऐसा जो वैशेषिक 
कहते हैं। वह भी उचित नहीं क्योंकि प्राच्यादिव्यवहार का हेतु आकाश है। 
इसी प्रकार प्राच्यांदिव्यवहार का हेतु भूमि होती है। इस प्रकार दिशा का 
अन्तर्भाव आकाशादि में हो जाता है अतः अतिरिक्त दिशा की कल्पना 
व्यर्थ है। 


27.आवरणाभाव एवं आकाश इति केचिदाहु:। भावतया 
प्रतीयमानत्वान्न तदपि युक्तम्‌। 


अर्थ- 
आवरण का अभाव ही आकाश है, ऐसा बौद्ध विद्वान्‌ कहते हैं। वह 
मत भी उचित नहीं है क्योंकि आकाश की भावत्वेन प्रतीति होती है। 


व्याख्या- 

“आब्रियते अनेन' इस व्युत्पत्ति के अनुसार आवरण शब्द का अर्थ 
स्थूल पदार्थ होता है। पृथ्वी, जल, तेज और वायु ये चारों स्थूल पदार्थ हैं। 
चार्वाक और बौद्धों के अनुसार पृथ्वी आदि चारों भूतों का अभाव हौ 
आकाश है, अतिरिक्त पदार्थ नहीं है। वह उचित नहीं क्योंकि यहाँ पर 
पक्षी उड़ रहा है, इस प्रकार पक्षी के उड़ने के भावात्मक आधारशूप में 
आकाश की प्रतीति होती है। भावरूप वस्तु ही आधार हो सकती हैं, 
अभाव आधार नहीं हो सकता। भावत्वेन प्रतीति होने से आकाश भावरत 
ही सिद्ध होता है। 


28.अन्ये च केचिव्‌ आकाशमेनं नित्यं, निरवयवं, (0028%%' 
चाहु:। भूतादेरुत्यत्त्या अहंकारादिष्वभावात्‌ चश्षुषों विषयत्वाच्च 


>> 


| जिओ 
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अर्थ: विद्वान इस आकाश को नित्य, निरवयव, विभु और 
आलक्ष कहते हैं। आकाश का नित्यत्वादि चतुष्टय स्वीकार करना 
हे क्योंकि उस (आकाश) की भूतादि से उत्पत्ति होती है, 
कहंकारदि में व्याप्ति का अभाव होता है और चक्षु का विषय होता है। 


याख्या- 


आकाश का हि 
जिस पदार्थ की होती है, वह अनित्य और सावयव 
(अवयव वाला) होता है। आकाश कौ उत्पत्ति नहीं होती है, इसलिए वह 


नित्य और निरवयव (अवयव के अभाव वाला) होता है। आकाश सब 
जाह रहता है, इसलिए विभु है। उसका प्रत्यक्ष नहीं होता है। 


वेदान्तमत- 

आकाश का अनित्य॑त्वादि- 

शतन्मात्राणि नाम भूतानां सूक्ष्मावस्था' इस प्रकार पूर्व में भूतों की 
सृक्ष्मावस्था तन्मात्रा को कहा था। इसके अनुसार तन्मात्राओं की स्थूलावस्था 
भूत होते हैं अत: यहाँ भूतादे: का अर्थ (भूतादि - तामसाहंकार से जन्य) 
शब्दतन्मात्रा लेना चाहिए। शास्त्र शब्दतन्मात्रा से आकाश की उत्पत्ति का 
प्रतिपादन करते हैं इसलिए वह नित्य नहीं है, अनित्य है और सावयव है। 
जैसे आकाश की उत्पत्ति होने से वह सावयव सिद्ध होता है, वैसे ही 
३०४ होने से भी सावयव सिद्ध होता है इसलिए आकाश नित्य हे 
गा है, यह पक्ष खण्डित हो जाता है। विभु वस्तु सब में व्याप्त 
शा » यदि आकाश विभु होता तो महत्‌, अहंकार और शब्द तम्मात्रा में 
नो होता किन्तु ऐसा नहीं है, इससे सिद्ध होता है कि आकाश विभु 
ये बा नीला है, आकाश में पश्नी उडता है, इस प्रकार नौलवर्ण 

रणरूप से और पक्षी के अधिकरणरूप से आकाश का प्रत्यक्ष 


कि. 
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होता है, अतः वह अप्रत्यक्ष नहीं है। 
29.वायुरप्रत्यक्ष इत्यप्ययुक्तम्‌ त्वगिन्द्रियेण गृह्ममाणत्वात्‌। 


अर्थ- 
वायु अप्रत्यक्ष है, यह कहना भी अनुचित है क्योंकि उसका 


त्वगू इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है। 


व्याख्या- 
प्राचीन नैयायिक और वैशेषिक विद्वानों का मत है कि वायु का 


प्रत्यक्ष नहीं होता है। उसका अनुमान किया जाता है। यह कथन भी 
उचित नहीं है क्‍योंकि त्वगू इन्द्रिय से वायु का प्रत्यक्ष होता है। 


अब तेज आदि के ज्ञावव्य अशो को कहा जावा है - 


30.तेजो भौमादिभेदेन बहुविधम्‌ तेष्वादित्यादितेजांसि स्थिराणि, 


दीपादितेजांस्यस्थिराणि। तेजसो रूप॑ रक्‍्तम्‌, उष्णस्पर्श:। जलस्य रूपं 
शुक्लम्‌, शीतस्पशोमधुरश्च रसः। पृथ्व्या वर्णा रसाश्च बहुविधा:। 
स्पर्शस्त्वस्या: वायोश्चानुष्णाशीत:। एवमचित््‌्‌ त्रिविध॑ भवति। 


अचित्‌प्रकरणं समाप्तम्‌। 


अर्थ- 

भौम आदि भेद से तेज अनेक प्रकारका होता है। उनमें आदित्या्ि 
तेज स्थिर होते हैं और दीपादि तेज अस्थिर होते हैं। तेज का रक्त रू“ होता 
है और उष्ण स्पर्श होता है। जल का शुक्लरूप होता है, शीतस्पर्श होता | 
और मधुर रस होता है। पृथ्वी के रूप और रस बहुत प्रकार के होते हैं 
किन्तु पृथ्वी और वायु का अनुष्णाशीत स्पर्श होता है। इस प्रकार अर्चिर् 


तीन भेद वाला होता है। 
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. अर्पित 


हाथी हैं 
के तीन भेद होते हैं - ।. भौम, 2. दिव्य और 3.उदर्य। भूमि पर 


तेज 
कहते हैं। जैसे- दीप और में 

हे वाले तेज को भौम कह हे प और अग्नि। आकाश में रहने 

बे तेज को दिव्य तेज कहते हैं जैसे - सूर्य, चन्द्रादि। उदर में रहने वाले 


के उर्दर्य कहते हैं, जैसे - जाठराग्नि । कुछ दार्शनिक सुवर्णादि को 
मात हैं किन्तु काठिन्य गुण का आश्रय होने से वे पार्थिव ही हैं, तेज 


हों, ऐसा आचायों का मत है। 
तेज का है- यदर्ने: रोहितं रूप, 


जो अग्नि का लालरूप है, वह ते 
। (छां.उ.6.4-) यह श्रुति तेज का रक्त रूप कहती है। 


तेज का उष्ण स्पर्श होता है। शुक्ल रूप, शीत स्पर्श और मधुर रस वाला 
जल होता है। रूप के 4 भेद होते हैं - शुक्ल, रक्त, कृष्ण और पीत - 
तच्च शुक्लरक्तकृष्णपीतभेदम्‌ (न्या.सि.अ.) पृथ्वी में चारों प्रकार के 
रूप रहते हैं। रस के 6 भेद होते हैं - मधुर, अम्ल, लवण, कड और 
कषाय। ये सभी रस पृथ्वी में रहते हैं। पृथ्वी और वायु का अनुष्णाशीतस्पर्श 
होता है। इस प्रकार तीन भेद वाला अचित्‌ निरूपित होता है। 


अचित्‌ प्रकरण की व्याख्या समाप्त। 


3. ईश्वर प्रकरण 


चित्‌ और अचित्‌ का निरूपण करके अब ईश्वर का निरूपण 
करने के लिए प्रकरण आरम्भ किया जाता है- 


4ईश्वरो5खिलहेयप्रत्यनीकानन्तज्ञानान्दैकस्वरूपज्ञानशक्त्यादि- 
कल्याणगुणगणविभूषित: , सकलजगत्सृष्टिस्थितिसंहारकर्ता , “आतों 
जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी' इत्युक्तचतुर्विधपुरुषाणामाश्रयणीय: , धर्मा- 


थकाममोक्षरूपचतुर्विधफलप्रद:, विलक्षणविग्रहयुक्त:, लक्ष्मीभूमि- 
नीलानायकश्च। 


अर्थ- ४ 

इंश्वर अखिलहेयप्रत्यनीक , अनन्त तथा ज्ञानानन्दैकस्वरूप है, ज्ञान, 
शक्ति आदि कल्याणगुणगण से विभूषित है, सम्पूर्ण जगत्‌ की सृष्टि, 
स्थिति और संहार करने वाला है, 'आर्तो जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी' (गी.7. 
6)इस प्रकार कहे गये चार प्रकार के पुरुषों द्वारा आश्रय लेने योग्य है। 
धर्म, अर्थ, काम तथा मोक्ष रूप चारों प्रकार के फल प्रदान करने वाला है, 
विलक्षण विग्रह से युक्त है, लक्ष्मी, भूमि तथा नीलादेवी का नायक है। 


ग्रन्थकार उपर्युक्त विषयों में प्रथम अखिलहेयप्रत्यगीकत्व की 
व्याख्या आरम्भ करते हैं - 


2.अखिलहेयप्रत्यनीकत्वं नाम तमसस्तेजोवत्‌ सर्पस्थ गरुडवद्‌ 
विकारादिदोषाणां प्रतिभटत्वम! 


अर्थ- 
जैसे तम का विरोधी तेज होता है, सर्पका विरोधी गरुड होता है, 


वैसे ही विकारादि दोषों का विरोधी होना (ईश्वर का) 
कहलाता है। 


0 7 जी कि वि. 


॥00 तत्तत्रयण 


व्याख्या- 
अखिलहेयप्रत्यनीकत्व - 
अखिलशब्द चेतनगत क्लेशादि तथा अचेतनगत भावविकारारि हेय 
का बोधक है-अखिलशब्द: चिदचिद्गतक्लेशादिभावविकारादिहेयपर्‌, 
(श.श्रुभा.5)। मुमुक्षु उपासक जिसका त्याग करना चाहता है, उसे हय 
कहते हैं। वह ब्रह्म के चिन्तन के अवरोधक क्लेश, कर्म, विपाक और 
आशय का त्याग करना चाहता है, इसलिए इन्हें हेय कहते हैं। अविद्या' 
अस्मिता राग, द्वेष और अभिनिवेश (मृत्युभय) ये 5 क्लेश होते हैं - 
अविद्यास्मिताराग- द्वेषाभिनिवेशा: पञ्च क्लेशा: (यो.सू.2.3)। पुण्य 
पाप कर्म हैं। जन्म, आयु और भोग विपाक हैं, वासनाएं आशय हैं। मुमुशु 
के चिन्तन के लिए उपयोगी परमात्मा के गुण उपादेय कहे जाते हैं और 
उससे भिन्‍न विकारादि हेय कहे जाते हैं। अचेतन में रहने वाले . उत्पत्ति 
2. उत्पननावस्थारूप अस्तित्व 3. वृद्धि, 4. परिणाम, 5. क्षीणता, 6. 
विनाश ये 6 भाव विकार होते हैं, ये हेय हैं तथा अचेतन प्रकृति के सत्त्व, 
रज और तम गुण हेय हैं। प्रत्ययीक का अर्थ विरोधी होता है। जैसे तेज तम 
का विरोधी है, गरुड सर्प का विरोधी है, वैसे ही परमात्मस्वरूप सभी 
। प्रकार के हेय पदार्थों का विरोधी है, इसलिए उनमें हेय रहते ही नहीं 
| हैं। उनका हेयप्रत्यनीक स्वरूप होने से वे अचेतन तथा चेतन से विलक्षण 
! सिद्ध होते हैं। 


3.अनन्तत्वं॑ नाम नित्यत्वे सति चेतनाचेतनव्यापकत्वे 
सत्यन्तर्यामित्वम्‌। 


अर्थ- 


नित्य होते हुए, चेतनाचेतन में व्याप्त होकर रहते हुए, अन्तर्यामी 
होना अनन्तत्व कहलाता है। 
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2. अनात्मनि आत्मबुद्धि: अस्मिता। (भा.प्र..2.2 ) 
3. नूतन देह के साथ आत्मा के सम्बन्ध को जन्म कहते हैं। 


हि 0 


।, इस प्रकरणम्‌ 0] 


का “नित्यत्वे सति चेतनाचेतनव्यापकत्वे सत्य- न्तर्यामित्वम्‌' 
वह अन्त का लक्षण है। सर्वकालवर्तमानत्वं हि नित्यत्वम्‌ ( श्रीभा.।.. 
) अतीत, बर्तमान्‌ और भविष्य इन सभी कालों में रहने वाली वस्तु को 
कहते हैं। भगवान्‌ सभी कालों में रहने वाले हैं, इसलिए नित्य हैं, 
पभी काल में रहना ही उनका नित्यत्व है। परमात्मा नित्यों में नित्य है - 
नित्यानाम्‌ (क-उ.2.2:3)। परमात्मा नित्य है, विभु है, सर्वगत है 
_ नित्य॑ विभुं सर्वगतम्‌ (मु.उ...6) इत्यादि श्रुतियों से परमात्मा का 
लित्यत्व सिद्ध होता है। इस जगत्‌ में जो भी पदार्थ दिखाई देता है, या सुनाई 
देता है। उस सभी को अन्दर और बाहर से व्याप्त करके नारायण स्थित 
है- यच्च किंचिज्जगत्यस्मिन्‌ दृश्यते श्रूयतेडपि वा। अन्तर्बहिश्च तत्सर्व 
व्याप्य नारायण: स्थितः:॥ ( तै.ना.3.94) व्यापक परब्रह्म चेतनाचेतन सभी 
बसस्‍्तुओं के अन्दर रहता है और सभी वस्तुओं के बाहर भी रहता है - 
तदन्तरस्य सर्वस्य तु सर्वास्यास्य बाहात:। ( ई.उ.5) इत्यादि श्रुतियों के 
चेतन और अचेतन सभी में व्याप्त होकर रहने वाले भगवान्‌ हैं। 
अन्दर स्थित होकर नियमन (शासन) करने वाले भगवान्‌ अन्तर्यामी कहे 
जाते हैं। परमात्मा पृथिवी के अन्दर रहकर नियमन करता है - यः 
यमयति (बू-उ.3.7.7)। परमात्मा आत्मा के अन्दर रहकर 
नियमन करता है - य आत्मानमन्तरो यमयति। (बू.उ.मा.पा.3.7.36) 
इत्यादि श्रुतियों से भगवान्‌ का अन्तर्यामित्व कहा जाता है। देशपरिच्छेद, 
कालपरिच्छेद और वस्तु परिच्छेद से रहित को अनन्त कहते हैं - 


3, देशपरिच्छेद- 

एक स्थान में रहने वाले पदार्थ का दूसरे स्थान में न रहना 
देशपरिच्छेद कहलाता है। घटादि एक स्थान में रहते हुए दूसरे स्थान में 
नहीं रहते हैं, अत: वे देशपरिच्छेद वाले (देश से परिच्छिनन) कहे जाते हैं। 
आत्मा भी अणु होने से देशपरिच्छेद वाली है। 
... परमात्मा चेतना5चेतन सभी स्थानों में रहने के कारण देशपरिच्छेद 
से रहित (देशाउपरिच्छिन्न) हैं। अनन्त के लक्षण में चेतनाचेतनव्यापकत्व 
पद से परमात्मा का देशपरिच्छेद से रहित होना कहा जाता है। 


0 


]02 तत्त्वत्रयम्‌ 


2. कालपरिच्छेद - 

एक काल में रहने वाली वस्तु का दूसरे काल में न रहना 
कालपरिच्छेद कहलाता है। घटादि कार्य उत्पत्ति के पूर्व और विनाश के 
पश्चात्‌ नहीं रहते हैं, अत: वे कालपरिच्छेद वाले (काल से परिच्छिन) 
होते हैं। 

परमात्मा सभी कालों में रहने के कारण कालपरिच्छेद से रहित 

(कालाउ5परिच्छिन्न) हैं। लक्षण में नित्यत्व पद से परमात्मा का कालपरिच्छेद 
से रहित होना कहा जाता है। 


3. वस्तुपरिच्छेद - 

“यह यह (अमुक्त) नहीं है।' ऐसे व्यवहार की योग्यता 
वस्तुपरिच्छेद कही जाती है। एक वस्तु दूसरी वस्तु नहीं हो सकती है। 
“घट पट नहीं हैं' “पट घट नहीं हैं” इस प्रकार किये जाने वाले व्यवहार 
के योग्य घटादि हैं। ऐसे व्यवहार की योग्यतारूप वस्तुपरिच्छेद वाले (वस्तु 
से परिच्छिन्न) घटादि हैं। 

। परमात्मा अन्तर्यामीरूप से सभी में रहते हैं, इसलिए वे सभी 
॥| शब्दों से कहे जाते हैं'। सब कुछ ब्रह्म है - सर्व खल्विदं ब्रह्म। (छां. 
। उ.3.4.), सब कुछ वासुदेव है- वासुदेव: सर्वम्‌ (गी.7.9) 
इसलिए घट ब्रह्म नहीं है, इत्यादि प्रकार से व्यवहार के योग्य ब्रह्म नहीं 
है। ब्रह्म में उक्त योग्यता का अभाव वस्तुपरिच्छेद का अभाव है। इस 
प्रकार ब्रह्म वस्तुपरिच्छेद से रहित(वस्त्वपरिच्छिन्न) सिद्ध होता है। वस्तुपरिच्छेद 
का अभाव ब्रह्म में हैं, इसलिए ब्रह्म घटादि सभी शब्दों से कहे जाते हैं। 
सर्वान्तर्यामित्व ही इनका वस्तु-अपरिच्छेद है। लक्षण में सर्वान्तर्यामित्व पर 
से ब्रह्म का वस्तुपरिच्छेद से रहित होना कहा जाता है। जिस प्रकार देश का 
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सभी पदार्थों के अन्त्यामी हैं इसलिए जैसे चैत्र(चैत्र शरीरवाला जीवात्मा) 
जानता है। यहाँ पर शरीर के वाचक चैत्रादि शब्द जीवात्मा का बोध 
कराते हैं वैसे ही सर्व खल्विदं ब्रह्म (छां.उं.3.4.) यहाँ चेतना 

सभी पदार्थों (शरीरों) का वाचक सर्व शब्द परमात्मा का बोध कराता हैं! 


के /5 >> 


ईश्वर प्रकरणम्‌ 
है 03 


अभाव होने से देश-अपरिच्छेद नहीं होता है, काल का 
काल-अपरिच्छेद नहीं होता है, उसी प्रकार वस्तु का अल हे 5 हे 
_ अपरिच्छेद नहीं होता है। घटादि पदार्थ देश, काल और वस्तु इन तीनों 
से परिच्छिनन (तीन परिच्छेद वाले) होते हैं। काल वस्तुपरिच्छन्न होता है। 
बढ, मुक्त और नित्य ये त्रिविध आत्मा देश से और वस्तु से परिच्छिनन 
होती हैं। देश, काल और वस्तु से अपरिच्छिन ब्रह्म ही है। 


4.अन्तर्यामित्वे सति कि दोषा: न प्रसज्येरन्‌? इति चेत्‌ यथा 
शरीरगता बाल्यादिदोषा जीवात्मनि न प्रसज्यन्ते तथा त्रिविध 
चेतनाचेतनदोषा ईश्वरे न प्रसज्यन्ते। 


अर्थ- 

(ईश्वर का) अन्तर्यामित्व होने पर क्या (ईश्वर में) दोष (विकार) 
प्रसकत (प्राप्त) नहीं होते हैं? यदि ऐसा (कहना चाहें) तो (उत्तर प्रस्तुत 
है) जैसे शरीर में विद्यमान बाल्यादि विकार जीवात्मा में प्रसक्‍त नहीं होते 
हैं, वैसे ही त्रिविध चेतन और अचेतन के विकार ईश्वर में प्रसक्‍त नहीं 


होते हैं। 


व्याख्या- 
शंका- अभी चेतन और अचेतन सभी के अन्दर रहकर नियमन 


करने वाले भगवान्‌ अन्तर्यामी कहे गये थे। चेतन और अचेतन के अन्दर 
रहने से क्या उनके दोष ईश्वर में नहीं आते? 


समाधान- भगवान्‌ चेतनाचेतन सबके अन्तर्यामी हैं। अचेतन 
शरीर में बाल्यावस्था आदि विकार तथा उत्पत्ति आदि षड्भाव विकार 
होते हैं। जैसे- बाल्यावस्था, यौवनावस्था, वृद्धावस्थारूप विकार, उत्पत्त्यादि 
विकार तथा पडगुत्व, गौरत्व, श्यामत्व और स्थूलादि विकार शरीर में ही 
होते हैं। शरीर के अन्दर रहने वाले जीवात्मा में नहीं होते। वैसे ही भगवान्‌ 
के शरीरभूत चेतन और अचेतन के विकार भगवान्‌ में नहीं होते हैं। 
अचेतन शरीर का अन्तर्यामी होने पर उस के बाल्यावस्था आदि विकार 
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तथा उत्पत्त्यादि विकार ईश्वर में नहीं होते। बद्ध आत्मा कर्म के कारण 
शरीर में रहती है अत: उसमें शरीर के सम्बन्ध से सुख, दुःख होते हैं। 
अनुग्रह करने का स्वभाव होने के कारण कर्म न होने पर भी ईश्वर सभी 
में रहते हैं, इसलिए उनमें चेतनाचेतनरूप शरीर के सम्बन्ध से सुख-दुःख 
रूप विकार नहीं होते। मुक्त और नित्य में जगत्‌ की सृष्टि आदि करने का 
असामर्थ्य रहता है, यह भी ईश्वर में नहीं रहता। 


अनन्त की व्याख्या करते समय भगवान्‌ का अन्तर्यामित्व भी 
कहा गया था। उसे लेकर होने वाली शंका का समाधान करको अब 
ज्ञानानन्दैकस्वरूप का वर्णन किया जा रहा है - 


5.ज्ञानानन्दैकस्वरूपत्वं नाम आनन्वरूपज्ञानात्मकत्वम्‌। तच्च 
कार्ल्स्थेनानुकूलत्वे सति स्वयंप्रकाशत्वम्‌।॥ 


अर्थ- 
ज्ञानानन्दैकस्वरूपत्व का अर्थ है- आनन्दरूपज्ञानात्मकत्व और 
वह पूर्णत: अनुकूल होते हुए स्वयंप्रकाशत्व है। 


व्याख्या- 

ज्ञानानन्दैकस्वरूप - भगवान्‌ ज्ञानस्वरूप हैं। अनुकूल प्रतीत 
(ज्ञात या अनुभूत) होने वाला ज्ञान ही आनन्द कहलाता है। भगवान्‌ का 
स्वरूपभूत ज्ञान सदा अनुकूल ही प्रतीत होता है, कभी भी प्रतिकूल प्रतीत 
नहीं होता इसलिए वह (ज्ञान) आनन्द कहा जाता है। अनुकूल (आनन्दरूप) 
ज्ञान के विषय जड भोग्य पदार्थ भी आनन्द कहे जाते हैं। केवल आनन्द 
कहने से उनका भी ग्रहण होता है, उनकी व्यावृत्ति के लिए ज्ञान कहा है। 
वे पदार्थ ज्ञान नहीं है। उनको आनन्द कहने पर भी ज्ञान नहीं कहा जाता 
है। ज्ञान तीन प्रकार का होता है - ।. अनुकूल ज्ञान (आनन्द), 2. 
प्रतिकूल ज्ञान (दुःख) 3. उदासीन ज्ञान। केवल ज्ञान कहने से प्रतिकूल 
और उदासीन ज्ञान का भी ग्रहण होता है, उसकी व्यावृत्ति के लिए आनन्द 
कहा है। व्यापक ब्रह्मस्वरूप में स्थान भेद से जडत्व हो, दुःखरूपत्व हो, 
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्ै 


हे निराकरण के लिए. एक पद का प्रयोग किया गया हैं। 

का अर्थ है- आनन्दरूपज्ञानात्मकत्व। (आनन्दरूप 
क्त् ही उसका स्वरूप है।) आनन्दरूपज्ञानात्मकत्व का अर्थ है- पूर्णतः 
(सब ओर से) आनन्दरूपता होते हुए पूर्णतः स्वयंप्रकाशता (ज्ञान) होना। 


वैसे सैधवधन (नमक का टुकडा) सब ओर से सैन्धव ही है। वैसे ही 
ब्रह्य सब ओर से आनन्दरूप ज्ञान ही है। आनन्दरूप ज्ञान ब्रह्म हे 


विज्ञानम्‌ आनन्द ब्रह्म (बृ.उ.3.9.28 )। 


क्षण परमात्मस्वरूप के प्रतिषादन के पश्चात्‌ 
उप्के आश्रित रहने वाले गुणों की विलक्षणता का प्रतिषादन करते हैं - 


6.अस्य॒ ज्ञानशक्त्यादिकल्याणगुणा: नित्याः, अनवधिका: 
असंख्या:, निरुपाधिका: , निर्दोषा:, समाधिकरहिताश्च। 


अर्थ- 

भगवान्‌ के ज्ञानशक्ति 
रहित हैं, असंख्य हैं, स्वाभाविक हैं, दोष 
अधिकता से रहित हैं। 


नशक्ति आदि कल्याणगुण नित्य हैं, अवधि से 
से रहित हैं तथा समानता और 


ब्याख्या- 
ज्ञनशक्त्यादिकल्याणगुण- 

के यहाँ पर आदि पद से बल, ऐश्वर्य, वीर्य, तेज, वात्सल्यादि तथा 

शैर्य आदि को ग्रहण किया जाता है। अब इनका क्रमशः विवरण प्रस्तुत 


वर्तमान और अनागत सभी पदार्थोंको 


।. ज्ञान - भगवान्‌ अतीत, वर्तमा 
है। वे सर्वज्ञ हैं। जगतमें कोई भी 


हा जानते हैं, यही उनका ज्ञान गुण 
स्तु उनके द्वारा अज्ञात नहीं है। 


हैं 5 बल - भगवान्‌ विना किसी श्रमके सभी पदार्थोको धारण करते 
किसी श्रमके विना सभी पदार्थोंकों धारण करनेका सामर्थ्य ही उनका 
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बल है। भगवानने कृष्णावतारमें गोवर्धन को धारण करके, वराहावतारमें 
भूमि का उद्धार करके, कच्छपावतारमें मन्दराचलको धारण करके इस 
गुणको व्यक्त किया है। 


3. ऐश्वर्य - भगवान्‌ चेतनाचेतनात्मक सम्पूर्ण जगतका नियमन 
करते हैं, इस कारण वे अन्तर्यामी कहे जाते हैं। उनका नियमन करनेका 
सामर्थ्य ही ऐश्वर्य गुण हैं। 


4. वीर्य - भगवान्‌ सबको धारण और नियन्त्रण करते हुए भी 
निर्विकार बने रहते हैं। निर्विकार बने रहनेका सामर्थ्य ही वीर्य गुण कहा 
जाता है। 


5. शक्ति - भगवानूमें अघटित घटना सामर्थ्य है। दूसरे लोग जिस 
कार्यको किसी भी प्रकार नहीं कर सकते हैं। भगवान्‌ उस कार्य को 
अनायास कर देते हैं। यह अघटितघटनासामर्थ्य ही उनका शक्ति नामक 
गुण है। इस गुण के कारण ही भगवान्‌ जगतके सभी प्रकारसे कारण हैं। 


6. तेज - जो अपने अधीन न हो। भगवान्‌ ऐसे किसी सहकारी 
कारणकी अपेक्षा न करके बड़े-बड़े बलवानोंको भी पराभूतकर देते हैं। 
दूसरोंको पराभूत करने (दबाकर रखने) का सामर्थ्य ही उनका तेज गुण हैं। 


7. सौशील्य - भगवानूमें यह एक स्वभाव है कि भगवान्‌ सबसे 
सब दृष्टियों से बड़े होते हुए भी अत्यन्त नीच लोगोंके साथ भी मिलकर 
रहते हैं, वह भी अपने बड़प्पनको' छिपाकर। भगवान्‌ इस अभिप्रायसे ही 
बड़प्पनको छिपाये रहते हैं कि कहीं बड़प्पनको दिखाने पर ये भयभीत 
होकर भाग न जाएं। इस प्रकार भगवान्‌ इन मन्द जीवोंके साथ निश्छलभावसे 
मिलकर रहते हैं। इस गुणको ही सौशील्य कहते हैं। भगवान्‌ श्रीरामने 
निषादराज, शबरी, वानर और विभीषण इत्यादिसे मिलकर तथा श्रीकृष्णने 
मालाकार, कुब्जा, ब्रजयुवती, गोपबालक और सुदामासे मिलकर इस 
दिव्यगुणको व्यक्त किया है। 


शा कराकर 
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५ - भगवान्‌को अपने अश्रितों पर इतना प्रेम होता है 
हे उके दोषों पर ध्यान ही नहीं देते हैं, दोषोंके भण्डार बने हुए भी 
क्षय भगवानका आश्रय लेना चाहें तो भगवान्‌ उनके दोषोंको ध्यान न 
'्वा अको अपनानेके लिए लालायित हो जाते हैं। जिस प्रकार गौ अपने 
लब्धन हुए वत्सके शरीरमें लगे हुए मलिन पदार्थको देखकर घृणा न 
ं हुँ प्रेमसे चाटते हुए मलिन पदार्थको नष्ट कर उस बछड़ेको शुद्ध 
लक्षे है, उसी प्रकार भगवान्‌ भी आश्रित जीवोंके पाप इत्यादि दोषोंको 
कुकर घृणा न करते हुए अपने क्षमा इत्यादि गुणोंके द्वारा उन दोषों को 
; कर जीवोंको शुद्ध बनाकर अपनानेके लिए लालायित रहते हैं। 
पक्के इस दिव्यगुणकों ही वात्सल्य कहते हैं। भगवान्‌ श्रीरामचन्धने 
करोषणशाणागतिके प्रसंगमें “दोषों यद्यपि तस्य स्यात्सतामेतदगर्हितम्‌' 
(7683) अर्थात्‌ 'यदि विभीषणमें दोष हो तो भी, सन्तोंके लिये यह 
दे! गहित नहीं है! ऐसा कहकर तथा माता श्रीसीताजीने हनुमानूजीसे 
सरपियेंको बचाते हुए 'न कश्चिन्नापराधयति ' (वा.रा.6.]3.45 ) अर्थात्‌ 
शाम कोई भी जीव निरपराध नहीं, अपराधी जीवोंकों भी अपनाना ही 
पे। झ प्रकार कहकर इस महागुणको व्यक्त किया है। वात्सल्य गुण 
पे भावानूमे क्षमा गुण भी सिद्ध होता है। 


4 प्रार्दव - भगवान्‌ आश्रितोंके विरहको नहीं सह सकते, अतएव 
मगर साथ भगवानूका रहना अनायास सिद्ध हो जाता है। भगवान्‌के 
भगुक्नो ही मार्दव कहते हैं। अत एवं भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रने रावणसंहार 
४ वाद विभीषणजी के द्वारा स्नान इत्यादि करनेके लिए प्रार्थना किये 
“पका कि - तं विना कैकयीपुत्रं भरतं धर्मचारिणम्‌। न मे स्तान॑ 
'ैलवज्नाण्याभरणानि च। ॥(वा.रा.6.2.6) 


$॥| हा आर्जव - भगवान्‌ जैसा सोचते हैं वैसा बोलते हैं तथा करते 
शणाक्ो प्रकार मन, वाणी और शरीरसे एक रूप होकर कार्य करना, 
4000] ही आर्जव कहते हैं। भगवानूमें यह महागुण विद्यमान रहता है। 
की उक्तिको सुनकर किसीके भी मनमें यह शंका नहीं 

भगवान्‌ प्रतारण करनेके लिए ऐसा कहते हैं। अत एव दुष्ट 


कई. 


08 तत्त्वत्रयम्‌ 


शूर्पणखा के द्वारा पूछे जाने पर श्रीरामचन्द्रजी के द्वारा दिये जाने वाले 
उत्तरके विषयमें महर्षि वाल्मीकि कहते हैं 'ऋजुबुद्धितया सर्व व्याख्या- 
तुमुपचक्रमे '( वा.रा.3.7.4) अर्थात्‌ सरल चित्त होनेके कारण श्रीरामचन्द्र 
जी अपना वृतान्त सही-सही कहने लगे। इस प्रकार कहकर महर्षि 
वाल्मीकि ने भगवान्‌के आर्जव गुणको व्यक्त किया है। 


]. सौहार्द - भगवान्‌ हृदयसे सबका भला चाहते हैं, इस 
महागुणको ही सौहार्द कहते हैं। भगवान्‌ने गीतामें 'सुहृद सर्वभूतानाम्‌' 
(गी.5.29) ऐसा कहकर अपनेको सर्वप्राणियोंका परमहितैषी व्यक्त किया 
है। इस सौहार्द गुणके कारण ही भगवान्‌ जीवोंके द्वारा अज्ञात सुकृत को 
कराकर उनको निमित्त मानकर विशेष कृपाकटाक्ष करते हैं। 


2. साम्य - भगवान्‌ आश्रय लेनेके लिए उत्सुक सबको समान 
रूपसे आश्रय देते हैं तथा सब आश्रितोंके साथ समान रूपसे प्रेममय 
व्यवहार करते हैं। आश्रय लेने वाले चाहे जाति-गुण और आचरणकी 
दृष्टिसे श्रेष्ठ हों अथवा निकृष्ट हों, भगवान्‌ इन बातों पर ध्यान न देकर 
उन सबको समान रूपसे आश्रय देते हैं। भगवानने गीतामें “समोउहं 
सर्वभूतेषु' (गी.9.29)कहकर अपनी इस समताको व्यक्त किया है। 
श्रीरामचन्द्रजी ने महर्षि भरद्वाज तथा शबरीके यहाँ भी समान रूपसे खाया 
है। वानरराज सुग्रीव और रावण के भाई विभीषण दोनोंका समानरूपसे 


आदर किया है। 


3. कारुण्य - भगवान्‌ निः्वार्थ होकर दूसरेके दुःखको हटाना 
चाहते हैं। इसी महागुणको ही करुणा और दया कहते हैं। भगवान्‌ 
परमदयालु हैं। अतएव प्रलयकालमें पंखहीन पक्षीके समान देहेद्द्रियादिस 
रहित जड़भावापन्न जीवोंको देखकर करुणासे ही सृष्टि करते हैं तथा 
जीवोंको देह और इन्द्रिय इत्यादि देते हैं। जीवोंके अज्ञानकों दूर करने 
लिए तथा हिंत और अहितको समझनेके लिए वेदादिशास्तरों को प्रदान करते 
हैं। अपार दयालु होनेके कारण ही रक्षाभार को स्वयं वहन 20307 ४ 
शास्नाज्ञाके अनुसार कार्य करने वाले याज्ञिक, उपासक और 
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अभिमत फल प्रदान करते हैं। बारम्बार जन्म लेकर जीवोंने दुर्वासना और 

'फूकारोंकी बढ़ा लिया है। उनकी दुर्वासना इत्यादिको दबानेके लिए ही 
६ संहार करते हैं जिससे सम्पूर्ण प्रलयकालमें चुपचाप पड़े रहनेके 
के जीबोंके दुःसंस्कार बहुत दब जाते हैं। इस प्रकार भगवान्‌ करुणाके 
अधीन सृष्टि, स्थिति और प्रलय करते हैं। करुणा ही भगवान्‌को 
क्षवों पर अनुग्रह करनेके लिए प्रेरित करती है, इस प्रकार इस महागुणके 
कषएण ही भगवान्‌ जीवोंकेलिए लाभदायक सिद्ध होते हैं। 


।4. माधुर्य - भगवान्‌ उपाय बनते समय तथा प्राप्य बनते समय 
शो जीवोंको परमभोग्य प्रतीत होते हैं। यही माधुर्य गुण है। दुग्ध 
पितोगनिवृत्तिका साधन है क्‍योंकि दुग्ध पीनेसे पित्तरोग शान्त होता है, 
पितरोग वालोंके लिए. दुग्ध उपाय बनता है, पित्तरोग की निवृति होने पर 
दुधपान स्वंय फल हो जाता है। उपाय बनते समय तथा स्वयं फल होते 
समय भी दुग्ध मधुर ही रहता है, उसी प्रकार भगवान्‌को उपाय मानने वाले 
तथा प्राप्प मानने वाले सबको भगवान्‌ मधुर ही लगते हैं। भगवान्‌ अत्यन्त 
मधुर हैं, इसलिए भगवदनुभवमें डूबे हुए साधकोंको विषयानुभवसे होने 
वाला सुख अत्यन्त तुच्छ प्रतीत होता है। जो भगवानूसे द्वेष करते हैं, उनको 
मालेके लिए जब भगवान्‌ उनके समक्ष उपस्थित होते हैं, तब उनके मन 
और नेत्रका आकर्षण करते हुए भगवान्‌ उनको भी मधुर ही लगते हैं फिर 
कूप्रोंके लिए क्या कहना है? भगवान्‌ सौन्दर्यनिधि तथा आनन्दमय होनेसे 
परम मधुर हैं। 


]5. गाम्भीर्य - भगवान्‌ गम्भीर हैं इसलिए गम्भीर हैं कि कोई भी 

ज बातोंको नहीं समझ सकता कि भगवान्‌ कैसे-कैसे भक्तों पर अनुग्रह 
कल हैं? भक्तों के मनोरथोंको कैसे-कैसे पूर्ण करते हैं? किस समयमें 
क्या करे वाले हैं? ये सब भगवान्‌की रहस्यमय बातें हैं। इन को बड़े-बड़े 
योगी लोग भी नहीं समझ सकते हैं। इसलिए भगवान्‌ गम्भीर कहलाते हैं। 
भगवान्‌ 2० 2438 अपराधको जानते हुए भी न जानते जैसे रहते हैं, 
उन-उन अभिमत अथों का प्रतिग्रह लेने वालों में जो-जो दोष हैं, 

| ” सबको जानते हुए भी भगवान्‌ न जानने जैसा व्यवहार करते हैं। इस 


कि... 
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कारणसे भी भगवान्‌ गम्भीर कहे जाते हैं। भगवान्‌ उन-उन कर्मों का फल 
भुगाते हुए अत्यन्त हितमें ही पर्यवसान कराते हैं, इस मर्मको समझना 
कठिन है, इसलिए भी भगवान्‌ को गम्भीर कहते हैं और उनके उक्त 
स्वभावको गाम्भीर्य कहते हैं। 


6. औदार्य - भगवान्‌ उदार हैं। चाहे लेने वाले पात्र अत्यन्त 
निकृष्ट हों, तथा दिये जाने वाले पदार्थ अत्यन्त उत्कृष्ट हों, इन बातों पर 
ध्यान न देते हुए भगवान्‌ किसी प्रत्युपकार पर भी दृष्टि न रखते हुए 
सर्वस्वका यहाँ तक कि स्वयंका भी वितरण करनेमें उसी प्रकार रसानुभव 
करते हैं, जिस प्रकार धार्मिक पिता पुत्रों को अपनी सम्पतिका वितरण कर 
प्रसन्‍न होते हैं। भगवान्‌ अधिकाधिक वस्तुओंको देकर भी अधिक प्रसन्न 
नहीं होते हैं। वे भक्तोंको स्वस्वरूप देकर भी यही समझते हैं कि हमने 
कुछ नहीं किया। भगवान्‌ लेने वालोंकी भी प्रतिष्ठा बढ़ाना चाहते हैं। अत 
एवं भगवान्‌ने आर्त और अर्थार्थी भक्तोंको भी गीतामें 'उदारा सर्व एवैते' 
(गी.7.8) इस प्रकार उदार कहकर उनकी प्रतिष्ठा बढ़ायी है। इन सब 
कारणोंसे भगवान्‌ परमोदार कहे जाते हैं। भगवान्‌की उदारताके कारण ही 
जगत्‌की रक्षा होती है। 


[7. चातुर्य - भगवान्‌ परम चतुर हैं। वे आश्रितोंके दोषोंकों छिपाते 
हुए उनकी शंकाओंको दूर करते हुए बड़ी चतुराईसे उन्हें अपनाते हैं। यह 
चतुराई ही चातुर्य कही जाती है। भगवान्‌की चतुराईको कोई समझ नहीं 
सकता। 


8. स्थैर्य - भगवान्‌ स्थिर हैं। शरणागतोंको अपनानेके विषयमें 
अन्तरंग लोगोंसे दोष दिखाये जाने पर भी वे विचलित नहीं होते हैं, अनेक 
प्रकारसे उन अन्तरंगोंको समझाकर तथा राजी करके अन्तमें शरणागतोंको 
अपनाते ही हैं। यही उनकी स्थिरता है। भगवानने विभीषण शरणागतिके 
प्रसंगमें इस दिव्यगुणको व्यक्त किया है। 

9. धैर्य - भगवान्‌ इष्टजनोंके वियोगका प्रसंग उपस्थित होने पर 


* श्ली अपनी प्रतिज्ञाको कभी नहीं छोड़ते, किन्तु प्रतिज्ञाको पूर्ण करनेमें ही 


वि फिर ता १ 
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त छहते हैं। इसलिए धीर कहलाते हैं। भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रने श्रीजानकीजीसे 

हह कहते हुए इस गुणकों व्यक्त किया है कि हे श्रीजनकनन्दिनि, चाहे 

हम अपने प्राणोंको छोड़ दें, चाहें लक्ष्मणजीको तथा आपको भी छोड़ दें, 

वह सब सम्भावित है परन्तु प्रतिज्ञको नहीं छोड़ सकते। विशेष कर 
ब्रह्मणोंके लिए प्रतिज्ञा करके उसे कभी नहीं छोड़ सकते- अप्यहं जीवितं 
जहां त्वां वा सीते सलक्ष्मणाम। न तु प्रतिज्ञां संश्रुत्य ब्राह्मणेभ्यो 
विशेषत:॥ (वा.रा.3.0.8) अपनी प्रतिज्ञामें दृढ़ रहना ही धैर्य है। 
शावान्‌ इसलिए भी धीर कहे जाते हैं क्योंकि बलवान शत्रुको भी तुच्छ 
समजकर अपने कार्यको सम्पन्न करते रहते हैं। भगवानूने बलवान शत्रु 
ख़णके जीते रहते और समुद्रका लंघन न करने पर भी विभीषण को 
ख़तिलक देकर इस गुणको व्यक्त किया है। 


20. शौर्य - भगवान्‌ शूर हैं। सहायहीन होते हुए भी भगवान्‌ 
धयंकर शत्रुके सैन्यमें भी उसी प्रकार निर्भय होकर प्रवेश करते हैं। जिस 
प्रकार कोई अपने सैन्यमें निर्भय होकर प्रवेश करता है। श्रीरामचन्द्रजीने 
जरस्थानबुद्ध इत्यादि प्रसंगोंमें इस गुणको व्यक्त किया है। 


. 2, पराक्रम - शत्रुओंके सैन्यमें घुसकर नाना प्रकारसे शत्रुओंका 
मेहर करना पराक्रम है। श्रीरामचन्द्रने रावणके सैन्यका वध करते समय 
श गुणकों व्यक्त किया है। उस प्रसंग में भगवान्‌ के पराक्रमका वर्णन 
४ महर्षि वाल्मीकि ने कहा है कि राक्षसोंने श्रीरामचन्द्रजीके हारा 
जे 00 दग्ध-भग्न तथा पीड़ित अपने सैन्यको देखा। अति 

शंख कार्यको सम्पन्न करने वाले श्रीरामचन्द्रजीको नहीं देखा- छिन्न॑ 
(व 69३2 8080 शस््रपीडितम्‌। 0038: ददृशुर्न राम॑ शीघ्रकारिणम्‌] । 
का ) ये दोनों गुण आश्रितोंके शत्रुओंको नष्ट करनेमें काम 


पे 08338 पकाम - भगवान्‌ अपने तथा आश्रितोंके लिए अनन्त नित्य 
को रखते हैं, इसलिए सत्यकाम कहलाते हैं। 


। 
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23. सत्यसंकल्प - भगवान्‌ सत्यसंकल्प हैं। उनका संकल्प श 
कभी व्यर्थ होता है, न दूसरे किसीसे प्रतिबद्ध ही होता है। भगवान्‌ संकल्प 
मात्रसे ही अपने अवतार इत्यादि अपूर्व रूपोंकी सृष्टि करते हैं तथा 
जगतूकी सृष्टि, स्थिति, प्रलय और मोक्षप्रदान इत्यादि कार्य करते हैं अत 
एव वे सत्यसंकल्प कहलाते हैं। 


24. कृतित्व - भगवान्‌ दूसरोंका उपकार करनेमें ही रत रहते हैं 
इसलिए कृति कहलाते हैं और उनका उपकार करनारूप गुण कृतित्व 
कहलाता है। भगवान्‌ 'अपि कश्चिन्मुमुक्षु: स्यात्‌' सृष्टि करने पर 
एकाध मुमुक्षु निकल आयेंगे। ऐसा सोचकर ही जीवोंके कल्याणार्थ 
जगतूकी सृष्टि, स्थिति, प्रलय इत्यादि विराट कार्य करते हैं तथा श्रीराम, 
श्रीकृष्ण इत्यादि अवतारोंमें अपने लिए कुछ कर्तव्य न होने पर भी 
जीवोंके कल्याणार्थ ही वर्णाश्रम ध्मोको उसी प्रकार करते रहते हैं जिस 
प्रकार बच्चेके स्वास्थ्यके लिए तन्दुरुस्त माता भी औषधका सेवन करती 
है। भगवान्‌ दूसरोंका उपकार करके ही अपनेको कृतकृत्य मानते हैं। 
महर्षिवाल्मीकिजीने इस गुणको व्यक्त करते हुए .कहा कि लंकामें 
विभीषणजीको राक्षसराजके रूपमें अभिषिक्त कर श्रीरामचन्द्रजी कृतकृत्य 
होते हुए निश्चिन्त होकर हर्षित हुए- अभिषिच्य च लंकायां राक्षसेन्द्र 
विभीषणम्‌। कृतकृत्यस्तदा रामो विज्वरः प्रमुमोद ह॥ (वा.रा.2..) 


25. कृतज्ञता - भगवान्‌ कृतज्ञ हैं। यदि दूसरोंके द्वारा कोई अनुकूल 
कार्य सम्पन्न हो जाय तो भगवान्‌ उसे कभी नहीं भूलते हैं, भले ही 
उत्तरकालमें उन लोगोंके द्वारा अत्यन्त अपकार क्‍यों न बन जायें। स्वयं भी 
अनन्त प्रत्युपकार क्यों न कर दिये हों तो भी भगवान्‌ उस शुई उपकारका 
स्मरण करते ही रहते हैं, उस क्षुद्र उपकार के निमित्त उनके सम्बन्धी लोगों 
तककी रक्षा करनेके लिए उद्यत रहते हैं, इतना सब कुछ करके भी यही 
समझते रहते हैं कि हमने कुछ भी नहीं किया, हम अभी तक उऋण नहीं 
हुए हैं इत्यादि। रामायणमें दशरथ महाराजके दरबारमें श्रीरामचन्द्र 

_ कल्याणगुणोंका वर्णन करती .हुई प्रजाने कहा कि - श्रीरमचन्द्र जो 
ज्ञानवान्‌ होनेके कारण दूसरोंके द्वारा किये गये सौ अपकारोंका भी समर 


.__ 
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नहीं करते। किसीके किसी तरह सम्पन्न हुए एक उपकारसे भी अत्यन्त 
सनुष्ट होते हैं- कथंचिदुपकारेण कृतेनैकेन तुष्यति ।न स्मरत्यपकाराणां 

॥(वा.रा.2..)। भगवान्‌में इतने ही गुण नहीं हैं 
बल्कि इसी प्रकार अनन्त महागुण हैं। इन गुणोंका अनुसन्धान करनेसे 
जीवोंको यह विश्वास होता है कि हम भगवान्‌का आश्रय ले सकते हैं, 
भ्रगवान्‌ हमको अवश्य अपनायेंगे, हमारी रक्षा अवश्य करेंगे। 


ज्ञान, बल, ऐश्वर्य, वीर्य, शक्ति, तेज, सौशील्य, वात्सल्य, मार्दव, 
आर्जव, सौहार्द, साम्य, करुणा, माधुर्य, गाम्भीर्य, औदार्य, चातुर्य, स्थैर्य , 
धौर्य, शौर्य और पराक्रम आदि भगवान्‌ के अनन्त कल्याणगुण हैं। इनमें 
ज्ञानादि षड़गुण प्रधान हैं। अनन्त कल्याणगुणोंमें कुछ गुण ज्ञानके विस्ताररूप 
हैं और कुछ शक्तिके विस्ताररूप हैं। 


कल्याणगुण- भगवान्‌ के ज्ञान, शक्ति आदि सभी गुण अनुकूलत्वेन 

ज्ञेय होने के कारण कल्याण अर्थात्‌ मछगलमय कहे जाते हैं - 
सर्वे गुणा: कल्याणशब्दवाच्या:।( ता.दी.) आनन्द 

अनुकूलत्वेन ज्ञेय होता है इसलिए यहाँ कल्याण का अर्थ आनन्द है। 
भगवान्‌ के सभी गुण अनुकूलत्वेन ज्ञात होने के कारण आनन्दरूप ही हैं। 
भगवान्‌ के गुण भगवान्‌ को अनुकूलत्वेन अनुभूत होने के कारण आनन्द 
कहे जाते हैं और उनके ही गुण दूसरों को भी अनुकूलत्वेन अनुभूत होने 
के कारण कल्याण कहे जाते हैं- स्वपरापेक्षया 


अन्येषामप्यनुकूलत्वं कल्याणत्वम्‌ ( भा.प्र.]..2 )। आशि 
लिए पंरम भोग्य श्रीभगवान्‌ के गुणों को कल्याणगुण कहते हैं - गुणानां 
कल्याणत्वम्‌ आश्रितानां परमभोग्यत्वम्‌ ( वर.भा. )। आनन्दरूप 

परम भोग्य होती है। ब्रह्मवेत्ता सर्वज्ञ ब्रह्म के साथ उनके कल्याण गुणों का 
अनुभव करता है - सो5श्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा । 
(तै.उ.2..2) इस श्रुति से ब्रह्म के कल्याण गुण भी परम भोग्य ज्ञात होते 
हैं। कल्याणकारक अर्थात्‌ मड्भलजनक होने से भी उनके गुण कल्याण गुण 
कहलाते हैं। उनका चिन्तन करने से मोक्षपर्यन्त मज्ञल ही होता रहता है। 
जैसे दिव्य आभूषणों से परमात्मा के दिव्यमड्जलविग्रह का आकर्षण और 
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भी बढ़ जाता है। वैसे ही कल्याण गुणों से परमात्म स्वरूप का आकर्षण 
और भी बढ जाता है। उनके कल्याण गुण अनन्त हैं, उसमें प्रत्येक के 
अनेक अवान्तर भेद हैं, अतः प्रत्येक गुण भी गण (समूह) का. रूप लिए 
रहता है। श्रीभगवान्‌ ऐसे कल्याणगुणों के समूह से युक्त हैं इसलिए वे 
कल्याणगुणगण विभूषित कहे जाते हैं। सृष्टि आदि कार्यों के लिए उपयोगी 
परमात्मा की स्वाभाविक पराशक्ति विविध प्रकार की सुनी जाती है। 
सर्वविषयक ज्ञान, जगत्‌ को धारण करने का सामर्थ्य और जगत्‌ का 
नियमन करनारूप कार्य विविध प्रकार का और स्वाभाविक सुना जाता है- 
परास्य शक्तिर्विविधैव श्रूयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च। (श्वे.उ. 
6.8) परमात्मा सम्पूर्ण कल्याणगुणों के आश्रय हैं - समस्तकल्याण- 
गुणात्मकोउसोौ (वि.पु.6.5.84)। 


'नित्य- उत्पत्ति-विनाश से रहित वस्तु को नित्य कहते हैं। परमात्मा ' 
के गुणों की उत्पत्ति और विनाश नहीं होते हैं, वे नित्य हैं। वे परमात्मा के 
स्वरूप से सम्बन्ध रखने वाले हैं, परमात्मस्वरूप सदा रहता है, इसलिए वे 
भी सदा रहते हैं। परमात्मा में रहने वाले ये गुण नित्य हैं- त इमे सत्या: 
कामा: (छां.उ.8.3. )। 


अनवधिक- श्रीभगवान्‌ के गुणों की कोई अवधि (सीमा, इयत्ता 
या अन्त) नहीं है, उन का प्रत्येक गुण अवधि से रहित है। मन के सहित 
वाणी जिस ब्रह्मानन्द की अवधि को न पाकर जहाँ से लौट आती है, उस 
ब्रह्मानन्द को जानने वाला व्यक्ति कभी भी संसारभय को नहीं प्राप्त करता 
है - यतो वाचो निवर्तन्ते अप्राप्प ममसा सह। आनन्द॑ं ब्रह्मणो विद्वान 
न बिभेति कदाचन॥ (तै.उ.2.4.) सौ गुना उत्तरोत्तर ब्रह्मानन्द की 
अवधि को कहने के लिए उद्यत होकर यह श्रुति उसकी अवधि का 
अभाव होने से ही अवधि को न पाकर वाणी और मन की वहाँ से निवृत्ति 
को कहती है। इसी प्रकार भगवान के सभी गुणों को अवधि से रहिंते 
जानना चाहिए। 


उनकी गणना 


नि |. 


असंख्य- श्रीभगवान्‌ के गुण असंख्य (अगणित) हैं, 


हे पुत्र! जैसे समुद्र के असंख्य रत्न होते हैं, वैसे 
गुण भी असंख्य होते हैं - यथा रलानि 
पुत्रक। तथा गुणा हानन्तस्याप्यसंख्येया महात्मन: 
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_ निरुपाधिक का अर्थ है- स्वाभाविक। श्रीभगवान्‌ के 

जग, शक्ति आदि कल्याण गुण उपाधि के अधीन नहीं हैं अपितु 

हैं। परमात्मा की परा शक्ति विविध प्रकार की सुनी जाती है, 

कह स्वाभाविक है, उनका ज्ञान, बल और नियमन करने का सामर्थ्य 

ख़ाभाविक है- परास्य शक्तिर्विविधैव श्रूयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया 

च। (शवे.3.6.8) श्रीभगवान्‌ के गुण किसी के भी अधीन नहीं हैं। मुक्त 

और नित्यों के गुण ईश्वरेच्छारूप उपाधि (निमित्त) के अधीन हैं, वे 
निर्पाधिक नहीं हैं। 


निर्दोष- ऊपर अखिलहेयप्रत्यनीकत्व की व्याख्या में हेय गुण का 
अर्थ किया जा चुका है। ईश्वर अखिलहेयप्रत्यनीक हैं इसलिए उनके गुणों 


में हेय गुणों का संसर्गरूप दोष नहीं है। अत: उनके गुण निदोंष कहे जाते 
हैं। श्वर तेज, बल, ऐश्वर्य, सर्वविषयक ज्ञान, वीर्य, शक्ति आदि गुणों के 
आश्रय हैं और पर से पर हैं - तेजोबलैश्वर्यमहावबो ध 
सुरवर्यशक्त्यादिगुणैकराशि:। पर: पराणां सकला न यत्र क्लेशादयस्सन्ति 
परावरेशे॥(वि.पु.6.5.85) जिस ईश्वर में सत्त्वादि प्राकृत गुण नहीं हैं, वह 
समस्त शुद्धों से भी शुद्ध शादि पुरुष परमात्मा सुझ पर प्रसन्न हो- 
मत्चादयो न सन्तीशे यत्र चर प्राकृता गुणा:। स शुद्ध सर्वशुद्धेभ्य: 
अमानाद्य: प्रसीदतु ( वि.पु..9.44 )। 


ा ०8506 - एक आत्मा के गुण दूसरी आत्मा के गुणों के 
का हैं और उन गुणों से अधिक ईश्वर के गुण होते हैं किन्तु ईश्वर 
अधिक के समान किसी के भी गुण नहीं होते हें और उन के गुणों से 
्श सी क॑ गुण नहीं होते अर्थात्‌ भगवान्‌ के गुण समानता और 


धिकता से सहित 3 ५ 
से रहित हैं। भगवान्‌ के समान गुणों वाला कोई नहीं है और 


। अं 


उनसे अधिक गुणों वाला कोई नहीं है- न तत्समश्चाभ्यधिकश्च दृश्यते 
(श्वे.उ.6.8)। 


अब भगवान्‌ के त्रिविध गुणों के विषय का विभाग करके कहते # _ 


7.एषु वात्सल्यादीनां विषया अनुकूला: , शौर्यादीनां विषया: 
प्रतिकूला:। एतत्कारणभूतज्ञानशक्त्यादीनां तु सर्वे विषयभूता:। 


अर्थ- 

ज्ञान, शक्ति आदि कल्याण गुणों में वात्सल्य आदि के विषय 
(भगवान्‌ के ही आश्रित रहने वाले) भक्त हैं, शौर्यादे के विषय 
भक्तघिरोधी हैं किन्तु दोनों गुणों के कारण ज्ञान, शक्ति आदि के विषय 
सभी हैं। 


व्याख्या- ; 
-श्रीभगवान्‌ के गुण तीन श्रेणियों में आते हैं- . ज्ञानशक्ति 
आदिगुण, 2.वात्सल्य आदि गुण 3.शौर्यादि गुण। 


वात्सल्यादि गुणों के विषय- वात्सल्यादि यहाँ पर आदि पद 
से सौशील्य, सौलभ्य, मार्दव, आर्जव आदि गुणों का ग्रहण होता है। 
अपने आराध्य भगवान्‌ को ही सर्वस्व मानकर आराधना करने वाले, 
उनके आश्रित भक्तजन सदा उनके अनुकूल ही रहते हैं। वात्सल्यादि के 
विषय अनुकूल हैं। सदा भगवान्‌ के लिए अनुकूल रहने वाले भक्तों को 
अनुकूल कहते हैं। वात्सल्यादि के विषय भक्त होते हैं अर्थात्‌ भक्तों के 
लिए वात्सल्य आदि गुण हैं। भगवान्‌ के इन गुणों से भक्तों का अत्यन्त 
उपकार होता है। 


शौर्यादि गुणों के विषय- शौर्यादि यहाँ आदि पद से पराक्रम 
आदि ग्रहण किये जाते हैं। भक्त के विरोधी को भगवान्‌ अपना प्रतिकूल 
अर्थात्‌ शत्रु मानते हैं। शौर्यादि के विषय भक्तविरोधी हैं अर्थात्‌ भक्तविरोधि 
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थों के लिए उनके शौर्यादि गुण हैं। 


ज्ञान शक्ति आदि गुणों के विषय- ज्ञान, शक्ति आदि छ: गुणों 
के कार्य वात्सल्यादि तथा शौर्यादि हैं। इन ज्ञान, शक्ति आदि के विषय 
सभी हैं। 

भगवान्‌ अनुकूल भक्त की सब प्रकार से रक्षा करते हैं, इस कार्य 
में उपयोगी उनके वात्सल्यादि गुण हैं। वे भक्त के प्रतिकूल का संहार 
करते हैं, इसमें उपयोगी उनके शौर्यादि गुण हैं। भगवान्‌ ज्ञान, शक्ति आदि 
गुणों से युक्त होने के कारण ही भक्‍्तरक्षण और शत्रुसंहार करते हैं। इस 
प्रकार ज्ञानादि छः गुणों के विषय भक्त, अभक्त सभी होते हैं। 


उक्त गुणों में कुछ गुणों के प्थक्‌-प्थक्‌ विषयों को कहते हैं- 


8,ज्ञानम्‌ अज्ञानाम्‌ उपयुक्तम्‌, शक्ति: अशकक्‍्तानाम्‌, क्षमा 
सापराधानाम्‌, कृपा दुःखिनाम्‌, वात्सल्यं सदोषाणाम्‌, शीलं मन्दानाम्‌, 
भर्जव॑ कूटिलानाम्‌, सौहार्द दुष्टानाम्‌, मार्दवं विश्लेषभीरूणाम्‌, सौलभ्यं 
दर्शनोत्सुकानाम। एवमन्यान्यगुणोपयोगस्थलानि द्रष्टव्यानि। 


अर्थ- 

परमात्मा का ज्ञान गुण अज्ञानियों के (अनुसंधान के) लिए 
उपयुक्त है, शक्ति गुण असमर्थों के लिए उपयुक्त है, क्षमा गुण अपराधि 
यों के लिए उपयोगी है। कृपा गुण दुःखियों के लिए उपयोगी है, 
वात्सल्य गुण दोषियों के लिए उपयोगी है, शील गुण मन्दों के लिए 
उपयोगी है, आर्जव गुण कुटिलों के लिए उपयोगी है, सौहार्द गुण दुष्टों के 
लिए उपयोगी है, मार्दव गुण विश्लेष से भय करने वालों के लिए उपयोगी 
है और सौलभ्य गुण दर्शनार्थ उत्सुक रहने वालों के लिए उपयोगी है। इसी 
प्रकार अन्य गुणों के उपयुक्त स्थल का विचार कर लेना चाहिए। 


बाज्या- 
ज्ञान गुण का अनुसंधान- अज्ञानी जीव यह नहीं समझता है कि । 


पे | 
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भगवान्‌ से मिलने का साधन क्या है? उनसे मिलने में प्रतिबन्धक क्या है) 
उस प्रतिबन्धक की निवृत्ति कैसे होती है? ऐसे अज्ञानी के अनुसन्धान के 
लिए भगवान्‌ का ज्ञान गुण उपयोगी है। ज्ञान गुण का अनुसन्धान 
वाला साधक समझता है कि भगवान्‌ अपने मिलने के साधन को जानते 
हैं, अपनी प्राप्ति के प्रतिबन्धकों को जानते हैं, प्रतिबन्धक के 

भी जानते हैं। अत: हमें चिन्तित होने कौ आवश्यकता नहीं है। वे ज्ञन 
थुण का अनुसंधान करने वाले साधक के प्रतिबन्धक को दूर करके अपनी 
प्राप्ति के उपाय स्वयं बन जाते हैं। 
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शक्ति गुण का अनुसंधान- जो साधक परमात्मा को परम प्राप्य 
समझता है किन्तु प्राप्ति के साधन भक्ति का अनुष्ठान करने में अपने को 
अशक्त समझता है, ऐसे साधक के अनुसंधान के लिए भगवान्‌ का शक्ति 
गुण उपयोगी है। शक्ति गुण का अनुसंधान करने वाला साधक समझता है 
कि भगवान्‌ सर्वशक्तिसम्पन हैं, वे अघटित घटना को भी घटित कर 
सकते हैं, संकल्प करके शीघ्र ही मुझे स्वप्राप्ति रूप मोक्ष को प्रदान कर 


सकते हैं। वे ऐसे अनुसंधाता साधक को शीघ्र ही मोक्ष के साधन भक्त 
को प्रदान करते हैं। 


क्षमा गुण का अनुसंधान- अपराध (पाप)) करने वाले का निग्रह 
(दण्ड) किया जाता है। भगवान्‌ का क्षमा गुण निग्रह की निवृत्तिरूप है। 
निग्रह की निवृत्ति करना ही भगवान्‌ का क्षमा गुण है। भगवान्‌ श्रीरामचन्र 
क्षमा गुण के कारण कहते हैं कि- कोटि विप्र बध लागहिं जाहू। आएँ 
सरन तजर्ँ नहीं ताहू॥ सनमुख होई जीव मोहीं जबहीं। जन्म कोटि 
अध नासहिं तबहीं॥ (रा.च.मा. 5.43.-2) अपराधी व्यक्ति के 
अनुसन्धान के लिए भगवान्‌ का क्षमा गुण उपयोगी है। 


ऊँपा गुण का अनुसंधान- श्रीभगवान्‌ का कृपा (कारुण्य या 


५45 ४ 28, 25755 अब तय रब वर णि 


किन 22 20004 5 2226 800 कह 
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दया) गुण दुःखी प्राणी के अनुसंधान के लिए उपयोगी है। कृपा गुण का 
अनुसंधान करने वाला साधक समझता है कि भगवान्‌ विना किसी स्वार्थ 

के दूसरों का दुःख दूर करने के लिए उत्सुक रहते हैं। इस कारण यदि हम 

उनके शरणापन्‍त हो जाएं तो वे अवश्य ही हमारे दुःखों को दूर करके 

अभीष्ट फल की प्राप्ति करा देंगे। 
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वात्सल्य गुण का अनुसंधान-दोषी प्राणी के अनुसन्धान के 

लिए भगवान्‌ का वात्सल्य गुण उपयोगी है। वात्सल्य गुण का 

अनुसन्धाता साधक समझता है कि भगवान्‌ भक्तवत्सलता के कारण मेरे 

दोषों पर ध्यान न देकर मुझे अवश्य अपनायेंगे, अत: मुझे उनसे दूर रहने 
की आवश्यकता नहीं है। मुझे उनके सम्मुख होना चाहिए। 


शील गुण का अनुसंधान- मन्द व्यक्ति के अनुसंधान के 
लिए उपयोगी भगवान्‌ का शील (सौशील्य) गुण है। इस गुण का 
अनुसंधान करने वाला साधक समझता है कि भगवान्‌ महान्‌ से महान्‌ होते 
हुए भी अत्यन्त मन्‍द (नीच) जीवों के साथ प्रेम से मिलजुलकर रहने में 
और उनकी इच्छा के अनुसार छोटा सा छोटा कार्य करने में संकोच नहीं 
करते हैं इसलिए पाण्डवों ने उन्हें अपना सारथी और दूत बनाया, अतः वे 
हम से भी मिलकर हमारे मनोरथ को अवश्य ही पूर्ण करेंगे। 


आर्जव गुण का अनुसन्धान- कुटिल जीव के अनुसंधान के लिए 
भगवान्‌ का आर्जव गुण उपयोगी है। इस गुण का अनुसन्धान करने वाला 
साधक समझता है कि मैं मनसा, वाचा, कर्मणा कुटिल हूँ, मन से कुछ 
सोचता हूँ, उससे विपरीत वचन बोलता हूँ और उससे विपरीत आचरण 
करता हूँ किन्तु मेरे स्वामी मनसा, वाचा, कर्मणा ऋजु (सरल) हैं। वे जैसा 
सोचते हैं, वैसा बोलते हैं और तदनुसार आचरण करते हैं। इस कारण मेरे 

हिषी वहीं हैं, वे मेरी कुटिलता को दूर कर मुझे निर्मल बना देंगे। 
वालों 2282 गुण का अनुसन्धान- भगवान्‌ का सौहार्द गुण दुष्टहदय 
जो के अनुसन्धान के लिए उपयोगी है। इस गुण का अनुसन्धान करने 


+. + 
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वाला साधक समझता है कि मैं दुर्हद हूँ, किसी का मड्भल नहीं चाहता 
किन्तु भगवान्‌ सुहृद हैं, वे हदय से सभी का मड्गल चाहते हैं, मेरा भी 
मड्जल चाहते हैं इसलिए हमें उनसे विमुख नहीं रहना चाहिए अपितु दुर्भाव 
छोड़कर उनकी और उन्मुख हो जाना चाहिए। वे अपने दिव्य गुण से मेरा 
सर्वविध मड्गल ही करेंगे। 


मार्दव गुण का अनुसन्धान- जो भगवान्‌ से सम्बन्धविच्छेद 
नहीं चाहते और इसकी शंका से ही भयभीत हो जाते हैं, ऐसे 
विश्लेषभीरु साधकों के अनुसन्धान के लिए मार्दव गुण उपयुक्त है। वह 
समझता है कि श्रीभगवान्‌ मृदु हैं, वे अपने आश्रित जनों के विरह को नहीं 
सहन कर सकते, इसलिए वे सदा आश्रित भक्तों से मिलने के लिए आतुर 
रहते हैं और मिलकर कभी भी परित्याग नहीं करते। 


सौलभ्य गुण का अनुसन्धान- भगवद्दर्शन करने के लिए 
उत्सुक साधक के अनुसन्धानार्थ सौलभ्य गुण उपयोगी है। वह अनुसंधाता 
समझता है कि बड़े बड़े योगीश्वरों को भी दुर्लभ श्रीभगवान्‌ कभी कभी 
सामान्य जन को भी इतने सुलभ हो जाते हैं कि वे उसे दर्शन देने लगते 
हैं इसलिए भगवत्प्राप्ति दुर्लभ है, ऐसा समझकर निराश नहीं होना चाहिए। 
इसी रीति से भगवान्‌ के अन्य गुणों के उचित अधिकारी का विचार 
करलेना चाहिए । 


उक्त गुणों से विशिष्ट होने के कारण ईश्वर अपने आश्रित 
भक्तों को लिए क्‍या क्‍या करते हैं? इसे कहते हैं - 


9.इत्थम्‌ ईश्वर: कल्याणगुणविशिष्टतया अन्येषां दुःखदर्शने 
सति हा! कष्टमित्यनुकोशन्‌ सर्वदाप्येकरूपेण तेषां शुभं चिन्तयन्‌ 
केवल स्वार्थस्स्वपरोभयार्थश्च न भवन्‌ चन्द्रिकामारुतचन्दनजलवत्‌ 
केवल परार्थस्सन्‌ स्वाश्नितानां जनमज्ञानवृत्तनिबन्धापकर्षम्‌ अपश्यन्‌ 
तेषां सर्वधाप्यशरण्यदशायां स्वयं शरण्यो भवन्‌ सान्दीपनिपृत्रस्थ 
वैदिकपुत्राणां च प्रत्यानयनवद्‌ अशक्यानि कार्याणि कृत्वाउपि 


( £ 
३ वर प्रकरास ॥2 
#छोक्षितानिं पूरयन्‌ तदर्थ ध्रुवषदवद्‌ अपूर्वाणि च वस्तून्युत्पादयन्‌ 

आ्नम्‌ आत्मीयं च॒ ते यथा निज निजं स्वयमेवोपयुञ्जमह इति 

प्रबयेयुस्तथा तेभ्यो प्रदाय तेषां कार्यसम्पादनेन स्वयं कृतकृत्यो भवन्‌ 

ख़्कूतं किमप्यस्मरन्‌ च मनसि कलयन्‌ अनादे: 

कालाद रूढमूलवासनावासितानपि रसांसते यथा विस्मरेयु:, तथा 

हभोग्यभूतः भार्यापुत्रादीनां दोषेषु दृष्टेष्वप्यजानन्वव वर्तमान: पुरुष: 
शेममपशधान्‌ मनसाप्यस्मरन्‌ प्रधानमहिष्या प्रद्श्तिष्वपराधेषु स्वयं तस्या: 
प्रपक्षीभूय निश्चलो रक्षन्‌ कामिनीशरीरमलप्रणयी कामुक इव तेषां 
बोषान्‌ भोग्यतया5ड् गीकृत्य तेषां विषये करणत्रयेणाप्यनुकूल: वियोगे 
प्रति तदीय: क्लेश: गोष्पद यथा भवेत्‌ तथा स्वयं क्लिश्यमानः 
तानुकूल्याय स्वात्मानं नीचीकुर्वन्‌ तेषां बन्धनताडनादियोग्यः सुलभो 
प्न्‌ सद्य: प्रसूते वत्से स्नेहेन पूर्वप्रसूत॑ वत्सं यवसप्रदानार्थम्‌ आगतांश्च 
गु्नाभ्यां खुरैशच प्रहरन्ती थेनुरिव श्रियं देवीं सूरीश्चोपेक्ष्य तेषु स्तहान्‌ 
कति। 


अर्ध- 
... ईवर ऐसे कल्याणगुणों से विशिष्ट होने के कारण दुखी जनों 
5 दुख को देखने पर हा! कष्ट है, इस प्रकार कृपा करते हुए उनका 
थ काल में समानरूप से शुभ चिन्तन करते हुए, केवल अपने प्रयोजन 
5 अथवा परस्पर के प्रयोजन के लिए न होते हुए, चर्करिका, वायु 
या व जल के संग वव दुसा के योग के 
0 तो के जन्म, ज्ञान और आचरण मूलक नीचता को न देखते 
अर सब प्रकार से असहाय दशा में स्वयं सहायक होकर 
की और बैदिक के पुत्रों के वापस 
मई के भी उनकी अपेक्षित वस्तुओं को पूरा 

पे हे धृवषद के समान अपूर्व वस्तुओं को उसन हा 
जैसे समझ 8 पदार्थों का हम स्वयं उपयोग कर रहे हैं।' इस 

१३. नझ सकें, वैसे उनको अपनी वस्तुओं को और 

१७. पके कार्य करने से स्वयं कृतकृत्य होकर कं 


रे मी स्मरण न करते हुए और अपने आश्रित जन के य | 
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लेश का ही मन में निश्चय करके अनादि काल से प्रबल हुई वासनाओं 
से अनुभव किये गये विषयों को भी वे जैसे भूल जाएं, वैसे उनके थ 
(अनुभाव्य) विषय होकर पली-पुत्रादि के दोष देखने पर भी न देखने 
वाले मनुष्य के समान रहते हुए आश्रितजनों के अपराधों का मन से भी 
स्मरण न करते हुए पटरानी लक्ष्मी देवी के द्वारा (आश्रितजन के) दोष 
दिखाने पर भी स्वयं उन (लक्ष्मी जी) के दृढ प्रतिपक्षी बनकर ( आश्रित 
जन की) रक्षा करते हुए कामिनी के शरीर की मलिनता से भी प्रेम करने 
वाले कामुक पुरुष के समान आश्रित भक्तों के दोषों को भोग्यरूप से 
स्वीकार करके उनके प्रति भी मनसा, वाचा, कर्मणा अनुकूल रहते हैं और 
(आश्रित जन का) वियोग होने पर उसका दुःख जैसे अल्प हो जाए वैसे 
स्वयं दुःखी होकर उसकी अनुकूलता के लिए स्वयं को छोटा मानकर 
उनके बन्धन और ताड़ना आदि के योग्य बनकर सुलभ होकर रहते हैं। 
नवजात बड़े के प्रति स्नेह के कारण पूर्व में उत्पन्न बछड़े और चारा देने 
के लिए आए हुए मनुष्यों पर सींग और पैर से प्रहार करने वाली गाय के 
समान श्रीभगवान्‌ लक्ष्मी देवी और नित्यसूरियों की उपेक्षा करके अपने 
नूतन भक्त के प्रति स्नेह करते रहते हैं। 


व्याख्या- 

भगवान्‌ के विविध गुणों के कार्य- 

ऊपर जिन गुणों का वर्णन किया गया था, उन सभी से युक्त 
श्रीभगवान्‌ हैं, इसलिए भक्तों के सर्वविध कार्यों को स्वयं सम्पन्न करते हैं 
- हा! बड़ा कष्ट है, यह विचार कृपा गुण का कार्य है। परदु :खासहिष्णु 
होने से भगवान्‌ 'हा' इस प्रकार दुःख को व्यक्त करते और उस की 
निवृत्ति के लिए प्रयासरत रहते हैं। सभी देश और सभी काल में समान 
रूप से आश्रित जनों के शुभ का चिन्तन करना सौहार्द गुण का कार्य है। 
' भगवान्‌ मेरा शुभ चिन्तन कर रहे हैं,' इस प्रकार आश्रित जनों के ज्ञान 
काल में और उससे भिन्‍न काल में भी श्रीभगवान्‌ सौहार्द के कारण मड्गल 
ही करते रहते हैं। कुछ व्यक्ति केवल अपने प्रयोजन के लिए दूसरे का 
कार्य करते हैं और कुछ अपने प्रयोजन के साथ दूसरे के प्रयोजन को 
ध्यान में रखकर कार्य करते हैं किन्तु इन दोनों से भिन्‍न चाँदनी, वायु, 


के 
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कन्दन और जल हैं। ये केवल पर के ही प्रयोजन को सिद्ध करने वाले हैं, 
के प्रयोजन को सिद्ध करना ही इनका स्वभाव है। इनके समान ही 
श्रीभगवाम्‌ हैं। आश्रित जनों के परतन्त्र होकर रहना उनका गुण है, इस 
कारण ही वे चन्द्रका आदि के समान सदा परार्थ होकर रहते हैं। 
जन्म, ज्ञान और आचरण को लेकर श्रेष्ठता और हीनता का 

निर्णय करते हैं किन्तु श्रीभगवान्‌ इन कारणों से किसी को निम्न नहीं 
मानते। चाहे किसी का उच्च कुल में जन्म हुआ हो या निम्न कूल में, 
आचरणवान्‌ हो या आचरणरहित हो, भगवान्‌ किसी को भी निम्न नहीं 
मानते, इसका कारण साम्य गुण है इसलिए वे सभी को आश्रय देते हें। 
संसार में कभी स्वकीय बन्धु किसी की सहायता करते हैं, कभी पराये 
लोग सहायता करते हैं किन्तु जब कोई भी सहयोग नहीं करता हे, तब 
श्रीभगवान्‌ स्वयं सहायक हो जाते हैं। वे सहायता किये विना रह ही नहीं 
सकते, इसका कारण उनका अशरण्यशरण गुण है। इस जगत्‌ में कभी 
विविध प्रकार की सहायता करने वाले बहुत व्यक्ति मिल जाते हैं और वे 
यथासंभव उपकार करते हैं किन्तु मरे हुए सम्बन्धियों को वापस लाकर 
कोई नहीं देता किन्तु भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने आचार्य सान्दीपनि के मृत पुत्र 
और द्वारकावासी वैदिक ब्राह्मण के मृत पुत्रों को परलोक से लाकर वापस 
कर दिया। ये कथाएं क्रमश: श्रीमद्भागवत स्कन्ध ]0 पूर्वार्ध के अध्याय 
45 में और उत्तरार्ध अध्याय 89 में वर्णित हैं, उसका कारण परमात्मा का 
सत्यकामत्व गुण है। उन्होंने उत्तानपाद के पुत्र भक्त श्रुव के लिए पूर्व में 
अविद्यमान एक अपूर्व स्थान भ्रुव लोक की रचना की इस कार्य का हेतु 
उनका सत्यसंकल्पत्व गुण है। भगवदाश्रित जन “हम अपनी ही भोग्य 
| वस्तुओं का उपयोग कर रहे हैं।' ऐसा जिस प्रकार समझ सकें, उस प्रकार 
श्रीभगवान्‌ अपनी वस्तुओं और अपने स्वरूप को भी सहज में दे देते हैं। 
इस कार्य में भगवान्‌ का औदार्य गुण हेतु है। भगवान्‌ आश्रितजनों का कार्य 
करके स्वयं को कृतकृत्य मानते हैं। यह कृतित्व गुण का कार्य है। भगवान्‌ 
अपने द्वारा किये गये दूसरे के अनन्त उपकारों का कभी स्मरण नहीं करते 
और दूसरे के द्वारा किए गए किचित्‌ अनुकूल कार्य को कभी विस्मृत नहीं 
करते अपितु उसका स्मरण करते ही रहते हैं। यह उनके कृतज्ञता गुण का 
कार्य है। अनादिकाल से भोग्य विषयों को भोगने के कारण जिन विषयों 
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के भोग के संस्कार पड़ गये हैं, उन विषयों को वे जैसे पूर्णतः भूल जाएं 

वैसे वे निरतिशय आनन्दरूप से उनके भोग्य (अनुभव के विषय) बन 
जाते हैं। यह उनके माधुर्य गुण का कार्य है। पत्लीपुत्रादि के दोषों को 
देखकर भी जैसे कोई न देखने वाले के समान रहता है, वैसे ही श्रीभगवान्‌ 

भक्त के अपराधों को जानते हुए भी न जानने वाले के समान होकर रहते 
हैं। यह उनके चातुर्य गुण का कार्य है। श्रीलक्ष्मी देवी के द्वारा आश्रितजन 
के दोष प्रदर्शित किये जाने पर' भी भगवान्‌ उनके पक्षपाती बनकर 
आश्रित कौ रक्षा करते हैं। यह उनके स्थेर्य गुण का कार्य है। जैसे 
स्त्रीलम्पट व्यक्ति उसके शरीर की मलिनता से भी प्रेम करता है वैसे ही 
श्रीभगवान्‌ भक्त के दोषों को भोग्यरूप से स्वीकार करते हैं। यह परम 
प्रणयित्व (अनुराग) गुण का कार्य है। भगवान्‌ भक्त के लिए मनसा, 
वाचा, कर्मणा अनुकूल होकर रहते हैं। यह उनके आर्जव गुण का कार्य है। 
भक्त के वियोग की अवस्था में उसका दुःख जैसे अल्प हो जाय, वैसे 
स्वयं दु:खी हो जाते हैं। यह मार्दव गुण का कार्य है। श्रीहनुमान ने सीता 
का अन्वेषण करके श्रीरामचन्द्र से उनका संदेश इस प्रकार कहा है कि हे 
दशरथ पुत्र! मैं एक मास जीवित रहूँगी, उसके बाद राक्षसों के वश में 
पढ़कर जीवित नहीं रह सकूँगी- जीवितं धारयिष्यामि मासं दशरथात्मज। 
ऊर्ध्व मासानन जीवेयं रक्षसां वशमागता॥( वा.रा.5.65.25) यह सुनकर 
उन्होंने कहा कि हे वीर हनुमान्‌! यदि जानकी जी एक मास तक जीवन 
धारण कर लेंगी तो वह चिरकाल तक जी रही हैं, मैं तो सीता का संदेश 
पाने के बाद उन के विना एक क्षण भी जीवित नहीं रह सकता - चिरं 
जीवति वैदेही यदि मासं धरिष्यति। क्षणं वीर न जीवेयं विना 
तामसितेक्षणाम्‌॥ (वा.रा.5.66.0) इस प्रकार महर्षि वाल्मीकि ने श्रीरामभद्र 
के मार्दव गुण को व्यक्त किया है। भक्त की रुचि के अनुसार सर्वतन्त्र 
टिप्पणी - ।. लक्ष्मी जी जगत्‌ की माता है इसलिए सबका सब प्रकार 
से मद्गल ही करती है, पापी जन के भी उद्धार के लिए भगवान्‌ से 
अभ्यर्थना करती हैं। उनके अनुग्रह से ही जीव भगवान्‌ को प्राप्त करती 
है। श्रीजी कदाचित्‌ भगवान की परिक्षा के लिए ऐसा कहती है, 
श्रीलोकाचार्य स्वमी जी का अभिप्राय है। 


' 
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भ्रगवान्‌ उसके अधीन अपने स्वरूप को कर देते हैं, यह उनके 
अीशौल्य (शील) गुण का कार्य है। भक्त के द्वारा बाँधने तथा ताडना 
के योग्य होकर श्रीभगवान्‌ सुलभ हो जाते हैं। इसीलिए माता यशोदा 
चोरी करने पर श्रीकृष्ण को रस्सी से बाँधा और मिट्टी खाने पर 
तड़ना दी। यह लीला भगवान्‌ के सौलभ्य गुण का कार्य है। जैसे गाय बड़े 
बहड़े और चारा देने के लिए आए व्यक्ति की उपेक्षा करके नवजात बछड़े 
वे सेह करती है, वैसे ही श्रीभगवान्‌ लक्ष्मी जी और नित्य सूरियों की भी 
उपेक्षा करके नूतन आश्रित भक्त से स्नेह करते हैं। यह वात्सल्य गुण का 
कार्य है। इस प्रकार 'ईश्वर ज्ञानशक्ति आदि कल्याण गुणों से विभूषित हैं।' 
इस विषय का विस्तार से प्रतिपादन किया गया। 


पूर्व में परमात्मा को सम्पूर्ण जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति और लय का 
कर्ता कहां थीं, अब उस विषय को स्पष्ट करने के लिए प्रकरण आरम्भ 


करते है ८ 


40.अयमेव सर्वस्य जगत: कारणम्‌।॥ 


अर्थे- 
यह ईश्वर ही सम्पूर्ण जगत्‌ का कारण है। 


व्याख्या- 

जगत्‌कारण ब्रह्म- 

यह जगत्‌ सृष्टि के पूर्व काल में एक सत्‌ ही था - सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌॥ (छां.उ.6.2.) , ब्रह्म वा इृदमग्र आसीत्‌। (बृ.उ.]. 
4.0), आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌। (ऐ.उ...), एको ह वै 
नारायण आसीत्‌। (म.उ...) इत्यादि वाक्यों से कहे गये भगवान्‌ ही 
जगत्‌ के कारण हैं। महर्षि वेदव्यास ने अथातो ब्रह्मजिज्ञासा (ब्र.सृ.।.।. 
).) सूत्र से जिज्ञास्य ब्रह्म को कहकर जन्माद्यस्थ यतः (ब्र.सृ...2. 
सूत्र से जगज्जन्मादिकारणत्व ब्रह्म का लक्षण किया है। जिससे ये सभी 
प्राणी उत्पन होते हैं, उत्पन्न हुए प्राणी जिससे जीवित रहते हैं और प्रयाण 
को प्राप्त करते हुए जिसमें लीन हो जाते हैं, उसे जानो, वह ब्रह्म है- यतो 


तेत्तजय 
वा इमानि भूतानि जायन्ते। येन जातानि जीवन्ति। यत्यन्त्यभिसंविशि 


तब्‌ विजिज्ञासस्व। तव्‌ ब्रहोति। (तै.उ.3..2) वे ही समष्टि, व्याषट 
सम्पूर्ण जगत्‌ के कारण हैं। 

अब परमाणुओं को जगत्कारण मानने वाले यक्ष को प्रस्तुत 
करके निराकरण किया जाता है- 


4.केचित्‌ परमाणून्‌ कारणमाहु: परमाणुसदभावे प्रमाणाभावात्‌ 
श्रुतिविरोधाच्च तदयुक्तम्‌। 


अर्थ- 


कुछ दिद्वान्‌ परमाणुओं को जगत्‌ का कारण कहते हैं, वह उचित 


नहीं है क्योंकि परमाणुओं के अस्तित्व में प्रमाण नहीं है और श्रुति से 
विरोध है। 


व्याख्या- 

परमाणुकारणवाद - 

बौद्ध, जैन और नैयायिक-वैशेषिक विद्वान्‌ परमाणुओं को जगत का 
कारण मानते हैं। उनमें बौद्ध और नैयायिक-वैशेषिक मत में पृथ्वी, जल, 
तेज और वायु इन चार भूतों के परमाणु होते हैं और वे ही जगत्‌ के कारण 
हैं। बौद्ध मत में परमाणु उत्पत्ति-विनाश वाले हैं और नैयायिक -वैशेषिक 
मत में नित्य हैं। जैन मत में परमाणु अनेकान्त अर्थात्‌ अव्यवस्थित स्वभाव 
वाले हैं और अन्य मतों में व्यवस्थित स्वभाव वाले हैं। जैन और बौद्ध मत 
में केवल परमाणु जगत्‌ के कारण हैं और कोई नहीं। नैयायिक-वैशेषिक 
मत में परमाणु उपादान कारण हैं और ईश्वर निमित्त कारण है। 

निराकरण- परमाणुकारणवाद उचित नहीं है क्योंकि परमाणुओं के 
होने में कोई प्रमाण नहीं है। प्रत्यक्ष प्रमाण से उनका सद्भाव सिद्ध रहीं 
होता और श्रुति प्रमाण से भी सिद्ध नहीं होता। यदि कहना चाहें कि 
अनुमान प्रमाण से सिद्ध होता है तो यह भी उचित नहीं क्योंकि दोष॑रकिंत 
अनुमान को ही प्रमाण माना जाता है। परमाणु के अस्तित्व का सॉर्चेई 
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श्रुति प्रमाण से बाधित हो जाता है। इस प्रकार बाध दोष से युक्त 

के कारण वह प्रमाण नहीं हो सकता है। सदेब सोम्येदमग्र आसीद्‌ 

तदैक्षत्‌, बहू स्यां प्रजायेय। (छां.उ.6.2.]) इत्यादि 

अनेक श्रुतियाँ ब्रह्म को ही जगत्कारण कहती हैं। परमाणु को कारण मानने 
बले मत का ब्रह्म को कारण मानने वाली श्रुतियों से विरोध भी है। 


इसके बाद स्वतन्त्र प्रधान जगत्‌ का कारण है, इस साख्य मत को 
प्रखुत करके निशकरण करते हैं- 


42.कापिलास्तु प्रधानं कारणमाहु: , प्रधानस्याचेतन त्वादीश्वरा- 
धिष्ठानाभावे परिणामासम्भवात्‌ सृष्टिसंहारव्यवस्थाउसंभवाच्च तदप्य- 


युक्तम्‌] 


अर्थ- 

कपिल के अनुयायी तो प्रधान (प्रकृति) को जगत्कारण कहते 
हैं, वव भी उचित नहीं क्‍योंकि प्रधान का अचेतनत्व होने के कारण 
ईश्वर से प्रेरित न होने पर (प्रधानका) परिणाम संभव नहीं है तथा सृष्टि 
और संहार की व्यवस्था संभव नहीं है। 


ब्याख्या- 

प्रधानकारणवाद- 

कपिल मुनि सांख्य शास्त्र के प्रवर्तक आचार्य हैं। उनके अनुयायी 
विद्वान्‌ स्वतन्त्र, त्रिगुणात्मक, जड़ प्रधान को जगत्‌ का कारण कहते हैं। 
प्र्येक पदार्थ सुख, दु:ख और मोह का जनक होता है। सुख, दुःख और 
नह के कारण क्रमश: सत्त्व, रज और तम होते हैं। इस प्रकार यह जगत्‌ 
कार्य त्रिगुणात्मक सिद्ध होता है इसलिए इसका कारण त्रिगुणात्मक प्रध 
9 ते है, ब्रह्म नहीं। त्रिगुणात्मक प्रधान का ही जगत्रूप में परिणाम होता 
' ऐसा सांख्य विद्वानों का मत है। 


निराकरण- 
सांख्यमत उचित नहीं है क्योंकि प्रधान अचेतन है, अत: उसकी 


। अं 
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सृष्टि करने में प्रवृत्ति नहीं हो सकती है। अचेतन की स्वयं प्रवृत्ति न होने 
पर भी चेतन से प्रेरित होने पर प्रवृत्ति होती है। वर्तमान में प्रचलित 
सांख्य निरीश्वरवादी है, इस में चेतन ईश्वर को स्वीकार नहीं करते हैं। 
अतः प्रेरक चेतन का अभाव होने से प्रधान उससे प्रेरित नहीं होता है, 
इसलिए जगत्‌ को उत्पन्न नहीं कर सकता है। प्रधान अचेतन है इसलिए 
चेतन ईश्वर से प्रेरित न होने पर उस (प्रधान) का जगत्रूप में 
परिणाम संभव नहीं है। 

यदि सांख्य ऐसा कहना चाहे कि सृष्टि करना (परिणाम को प्राप्त 
होना) प्रधान का स्वभाव है अत: ईश्वर के न होने पर भी उससे सृष्टि 
होगी तो यह भी उचित नहीं है क्योंकि सृष्टि उसका स्वभाव होने पर सदा 
सृष्टि ही होती रहेगी, संहार नहीं होगा। इस प्रकार स्वतन्त्र॒ प्रधान को 
जगत्कारण मानने पर सृष्टि और संहार की व्यवस्था भी संभव नहीं होती 


है। 


अचेतन प्रधान के जगत्कारणत्व का निराकरण करको अब चेतन 
जीव के जयत्कारणत्व का निराकरण करते हैं- 


43.कर्मपरतन्त्रतया दु:खितया च चेतनो5पि न कारणं भवितुम्‌ 


अर्हति। 


अर्थ- 
चेतन जीव भी (जगत्‌ का) कारण नहीं हो सकता है क्योंकि 
उसकी कर्माधीनता तथा दु:खित्व है। 


व्याख्या- 

ब्रह्मा आदि देवता भी जगत्‌ के कारण नहीं हो सकते हैं क्योंकि वे 
भी कर्म के अधीन हैं। संसारी जीव कर्म के अधीन रहता है। अत्यधिक 
सुकृत होने से परमात्मा ने ब्रह्म आदि को आधिकारिक पदों पर नियुक्त 
किया है। कर्म के कारण इनका ज्ञानगुण संकुचित रहता है, इसलिए 
अल्पज्ञ होते हैं, जगत्‌ की सृष्टि सर्वज्ञ ब्रह्म ही कर सकता है, अलपज्ञ 


.__ कार्ड 


4, ईश्वर प्रकरणम्‌ 
जीव नहीं कर सकता। ब्रह्म आदि दुःखी होते भी देखे जाते हैं। देवताओं 
पुण्य अधिक होते हैं, पाप कम होते हैं। पुण्य की अधिकता से वे 
देवता होते हैं किन्तु पाप के कारण देवता होने पर भी दुःखी होते हैं। जो 
ख्॒य॑ कर्म के अधीन है और दुःखी है, वह जगत्कारण नहीं हो सकता है। 


44तस्मादीश्वर: एवं जगत: कारणम्‌॥ 
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अर्थ- 
उससे ईश्वर ही जगत्‌ का कारण सिद्ध होता है। 


व्याख्या 
परमाणु, प्रधान तथा जीव ये तीनों ही जगत्‌ के कारण संभव न 


होने से ईश्वर ही जगत्‌ के कारण सिद्ध होते हैं। 
अब ईश्वर के जगत्कारण होने में हेतु कहा जाता है- 


45.अस्य च कारणत्वं नाविद्याकर्मपरनियोगाविहेतुकम्‌ , 
अपितु स्वेच्छाप्रयुक्तम्‌। 


अर्थ- 
ईश्वर का जगत्कारणत्व, अविद्या, कर्म तथा दूसरे कौ प्रेरणा 


आदि के कारण नहीं है अपितु स्वेच्छा से हे। 


व्याख्या- 
अविद्या का अर्थ है- आत्मस्वरूप और परमात्मस्वरूप कोन 


जानना। पुण्य-पाप कर्म हैं, दूसरे के द्वारा की जाने वाली प्रेरणा 'परनियोग 
है। इस संसार में विविध प्राणी विविध प्रकार के कमों को करते रहते हैं। 
उनके करने में अविद्या, कर्म, परप्रेरणा तथा विषयप्रावण्य हेतु होते हैं। 
तिर्यग्‌ जीवों के सृष्टिकारणत्व (सन्तानोत्पादकत्व) में अविद्या मुख्य हेतु 
है। शास्त्र की मर्यादा का पालन करने वाले मनुष्यों के सृष्टिकारणत्व में 


.... *“ 
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कर्म मुख्य हेतु है। ब्रह्म आदि आधिकारिक पुरुषों के सृष्टिकारणत्व में 
ईश्वर की प्रेरणा प्रधान हेतु है। ईश्वर के सृष्टिकारणत्व में कोई भी हेतु 
नहीं है, इसमें उनकी इच्छा (संकल्प) ही हेतु होती है। 


ईश्वर को विशाल जगत्‌ की सृष्टि करने में बहुत प्रयत्त करना 
होगा? इस शंका का उत्तर तथा सृष्टि का प्रयोजन कहा जाता है। 


6.संकल्पमात्रेण करणाज्जगत्सृष्टि्नायासाय भवति। अस्या: 
प्रयोजनं लीलैव केवलम्‌, तहिं संहारदशायां लीलाया भंग: स्यादिति 
चेन्‍न संहारस्यापि लीलात्वात्‌। 


अर्थ- 

संकल्पमात्र से (जगत्‌ की सृष्टि) करने के कारण प्रयास से 
जगतृसृष्टि नहीं होती है। सृष्टि का प्रयोजन केवल लीला ही है तो 
संहार दशा में लीला का अभाव हो जाएगा, यदि ऐसा कहें तो उचित नहीं 
है क्योंकि संहार भी लीला है। 


व्याख्या- 

परमात्मा ने संकल्प किया कि मैं बहुत हो जाऊँ - सोडकामयत 
बहु स्याम। (तै.उ.2.6.2) , तदैक्षत बहु स्याम। (छां.उ.6.2.3 ) इस प्रकार 
परमात्मा के संकल्प से ही जगत्‌ की सृष्टि सुनी जाती है, उसे इसके लिए 
कोई प्रयत्न नहीं करना पड़ता है। 


सृष्टि का प्रयोजन लीला- परमात्मा के द्वारा की जाने वाली सृष्टि 
आदि कार्यो का प्रयोजन केवल लीला है, दूसरा कुछ नहीं। वर्तमान काल 
में होने वाले रस या आनन्द को लीला कहते हैं- लीला नाम तादात्विकरसः 
(वर.भा.)। प्राय: कर्मों का प्रयोजन (फल) कालान्तर में होता है किन्तु 
सृष्टि आदि कर्म वैसे नहीं हैं। जैसे भोजन करने का प्रयोजन तृप्ति उसी 
काल में होती है, कालान्तर में नहीं, वैसे ही सृष्टि करने का प्रयोजन 
लीलारूप रस उसी काल में होता है, कालान्तर में नहीं। जैसे निखिल 


। वर प्रकणम 3] 
के सम्राट की कन्दुक क्रीड़ा का प्रयोजन केवल लीला है, वैसे 
भूत ईश्वर की सृष्टि का प्रयोजन केवल लीला है- लोकवत्तु 


कं क्रेवल्यम्‌ (त्र.सू.2. .33)। 


का क्रीड़ा से पूर्व सम्राट की अरति होती है, अत: वह रति (आनन्द) 
की प्राप्ति के लिए क्रीड़ा करता है। वैसे ही सृष्टि से पूर्व परमात्मा की 
अति होती है, अतः वह रति (लीलारूप आनन्द) के लिए सृष्टि करता 
है। इस प्रकार लीलार्थ सृष्टि मानने पर उनके अवाप्तसमस्तकामत्व से 


विरोध होता है। 
समाधान- 


अवाप्तसमस्तकाम का अर्थ काम्य पदार्थ कौ निवृत्ति नहीं है 
क्योंकि वैसा मानने पर परमात्मा को सत्यकाम कहने वाली श्रुति से विरोध 
होता है। परमात्मा सत्यकाम है- सत्यकामः (छां.उ.8..5) । यहाँ सत्य 
का अर्थ है- नित्य और काम का अर्थ है- काम्य पदार्थ। इस प्रकार 
सत्यकाम का अर्थ है- भोग्य, भोगोपकरण तथा भोगस्थानरूप नित्य 
पदाथोंवाले परमात्मा। परमात्मा सभी प्रकार के काम्य पदार्थों वाले हैं, अतः 
अवाप्तसमस्तकाम का अर्थ काम्य की निवृत्ति नहीं हो सकता है। 


अवाप्तसमस्तकाम का अर्थ कामना का अभाव भी नहीं है। क्योंकि 
भगवान्‌ ने संकल्प किया कि बहुत हो जाऊँ- तदैक्षत बह स्थाम्‌ (छां.उ. 
62.3), भगवान्‌ सत्यसंकल्प है- सत्यसंकल्प: (छां.उ.8..5) इत्यादि 
वचन भगवान्‌ की कामना (संकल्प) और उसके सत्यत्व का भी प्रतिपादन 
करते हैं अत: संकल्पमात्र से भगवान्‌ सभी कार्यों को करने वाले हैं। यह 
अवाप्तसमस्तकार्मा का अर्थ है। इसलिए अवाप्तसमस्तकाम भगवान्‌ के 
सृष्टि कार्य का प्रयोजन लीला ही है। 
टिणणी- ।.स्वेच्छायां सर्वसिद्धिं वदति भगवतो<5वाप्तकामत्ववाद: 
(त.मु.क.3.])। कामशब्द: इच्छाविषयवाची, अवाप्तशब्द: अहार्थे 
क्त: प्रत्ययः तथा च स्वेच्छानुगुणप्राप्तियोग्यकाम्यविशिष्ट: इति फलित:। 


। अं 
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शंका- 
सांसारिक प्राणी दुःख होने पर उसकी निवृत्ति के लिए कार्य कक 


हैं। क्या भगवान्‌ को भी दुःख होता है? जिसकी निवृत्ति के लिए वे सृष्टि 
आदि कार्य करते हैं। 
समाधान- 
यह शंका उचित नहीं है क्योंकि दुःख का कारण पाप होता है। 

भगवान्‌ का पाप नहीं है - अपहतपाप्मा' (छां.उ.8..5) अतः 'वे दुःख 
से रहित' हैं- विशोकः (छां.उ.8..5) इसलिए सृष्टि का प्रयोजन दुःख 
की निवृत्ति नहीं है बल्कि लीला प्रयोजन है। 
शंका- 

अभी सृष्टि का प्रयोजन लीला कहा गया अत: जब तक जगतू की 
सृष्टि होती रहेगी, तब तक लीला होती रहेगी किन्तु संहार के समय लीला 
नहीं होगी? 
समाधान- 

ऐसा कहना उचित नहीं है क्योंकि संहार भी लीला है, अत: लीला 
सदा चलती रहती है, उसका अभाव कभी नहीं होता। 
अखिलभुवनजन्मस्थेमभड्जादिलीले ( श्रीभा.मं.) इस प्रकार श्रीभाष्यकार 
ने सृष्टि, स्थिति और लय सभी को भगवान्‌ की लीला कहा है। जैसे 
मिट्टी का घर बनाना और उसका संहार बालक की लीला है, वैसे ही 
जगत्‌ की सृष्टि और संहार परमात्मा की लीला है। 


यहाँ लीला का अर्थ है- प्रीति (आनन्द) विशेष से होने वाला और 
स्वयं को प्रिय लगने वाला कार्य - क्रीडा हि प्रीतिविशेषप्रभव: स्वयंप्रियो 
व्यापार: (स.सि.3.)। अप्रवृत्तिजन्य दुःख के भय से संसारी प्राणियों की 
कारों में प्रवृत्ति होती है किन्तु इस कारण परमात्मा की सृष्टि आदि कार्यो 
में प्रवृत्ति नहीं होती है। उन कार्यों में प्रवृत्ति से पहले उनको न तो दुःख 
होता है और न ही दु:ख का भय। उस समय भी परमात्मा को बहुत 
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टिप्पणी- ।. यहाँ पाप्म शब्द पाप, पुण्य दोनों का बोधक है। 


. चऋै 


। कक छः: जा सच छल <।! 
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! अहद रहता है, उस आनन्दविशेष से जन्य तथा उनको प्रिय लगने वाले 
|. क्षर्य सृष्टि आदि हैं, इसलिए वे कार्य लीला कहे जाते हैं! जैसे आनन्दातिरेक 
वे उन्मत्त व्यक्ति तृत्य करने लगता है। यह नृत्य आनन्दविशेष से जन्य है 
और नर्तक का प्रिय कार्य है, इसलिए लीला कहा जाता है। तत्काल में 
अर कला लि को करने वाला व्यापारविशेष लीला है- लीला 
: ( श्रीभा.प्र...) अपनी बुद्धि से अपनी 
को लिए किया जाने वाला कार्य लीला है- 
खबुद्धिपूर्वकस्वप्रीत्यर्थव्यापार: (त.टी...)। आनन्द का जनक 
लीला है- आनन्दजनको व्यापारविशेष: लीला। जीवात्मा 
को नूतन कर्म करने के लिए तथा पूर्वकृत कर्म के फल का अनुभव करने 
के लिए शरीर-इन्द्रिय प्रदान करना लीला है। जगत्‌ की उत्पत्ति के समान 
उसकी स्थिति, संहार, प्राणियों के अन्दर प्रविष्ट होकर नियमन करना, 

मोक्ष प्रदान करना ये सभी भगवान्‌ को लीलाएं हैं। 

यहाँ यह पुनः ध्यातव्य है कि सृष्टि आदि कार्यो का प्रयोजन लीला 

कहा गया है और सृष्टि आदि कार्य भी लीला कहे गये हैं। इनमें ॥| 

प्रयोजनरूप लीला तादात्विक रस है और कार्यरूप लीला प्रीतिविशेष से || 

जन्य स्वयं का प्रिय कार्य है।' 


| इसललता 


जैसे घटका निमित्त कारण कुलाल है, क्या वैसे ही जगव्‌ का ॥ 
कंबल निमित्तकारण ईश्वर है? इस शंका का उत्तर दिया जाता है- ॥ 
टिपणी - ।. श्रीभाष्यकार का अखिलभुवनजन्मस्थितिभद्ञादिलीले । 
(अभामं]) यह वचन जगत्‌ के जन्म, स्थिति और लय को लीला | 
कहता है। किन्तु जगज्जन्मस्थितिध्वंसादेलीलैव प्रयोजनम्‌ ( श्रीभा.2. 
॥.33 )| यह वचन जगत्‌ के जन्म स्थिति और लय का प्रयोजन लीला 
४, कहता है। इनमें कुछ विद्वान्‌ प्रथम वचन के आधार पर द्वितीय वचन 
5 स्वयं दास: के समान (जगत्‌ के जन्म, स्थिति और लयरूप 
हे हक प्रयोजन वही जन्मादिरूप लीला ऐसा) औपचारिक अर्थ करते 

मे भावप्रकाशिका 2..33 में 'केचिद्‌ ...... वर्णयन्ति' इस प्रकार 

'कर्देश प्त कहा गया है। 


। अल 
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7.स्वयमेव जगव्रूपेण परिणमनाव्‌ अयमुपादानक्कारणमपि 
भवति, तर्हिं निर्विकारत्वं कथम? इति चेत्‌ स्वरूपस्य विकाररहितत्वात्‌, 
तहिं कथं परिणामो भवति? इति चेत्‌ विशिष्टविशेषणसद्दारकतया। न 
खलु कस्यचिद्‌ ऊर्णनाभेर्य: स्वभाव: सः सर्वशकतेर्न संभवति। 


अर्थ- 
स्वयं ही जगद्रूप से परिणत होने के कारण परमात्मा उपादानकारण 


भी होते हैं, तो (उनका) निर्विकारत्व कैसे संभव होता हे? 
परमात्मस्वरूपको विकारका अभाव वाला होने से (निर्विकारत्व होता है) 
तो (परमात्मा का) परिणाम कैसे होता है? विशिष्ट परमात्मा का विशेषण 
के द्वारा परिणाम होता है। किसी मकड़ी का जो स्वभाव है, वह 
सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा का न हो, ऐसा सम्भव नहीं है। 


व्याख्या- 
कारण के तीन भेद होते हैं- ।. उपादान कारण 2. निमित्त कारण 


और 3. सहकारी कारण। 


4, उपादान कारण - कार्यरूप से परिणत (परिणाम को प्राप्त) 
होने वाली वस्तु को उपादान कारण कहते हैं। जैसे- घट का उपादान 
कारण मिट्टी है, पट के उपादान कारण तन्‍्तु हैं। 


2. निममित्तकारण - जो उपादान कारण को कार्यरूप से परिणत 
करता है, उसे निर्मित्त कारण कहते हैं। जैसे - घट का निमित्त कारण 
कुलाल है, पट का निमित्तकारण जुलाहा है। चेतन कर्ता निमित्तकारण होता 


है। 


3, सहकारी कारण - कार्य की उत्पत्ति में सहायक कारण को 
सहकारी कारण कहते हैं। जैसे घट के सहकारी कारण दण्ड, चक्र तथा 


कालादि हैं। 
भगवान्‌ ही जगत्‌ के उपादान, निमित्त और सहकारी कारण होते हैं। 
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वे सूक्ष्म चिंदचिद्विशिष्टरूप से जगत्‌ के उपादान कारण होते है, 
संकल्पविशिष्टरूप से निमित्त कारण होते हैं और कालविशिष्टरूप से 
सहकारी कारण होते हैं। 


अभिननिमित्तोपादानकारण- 

जगत्‌ के निमित्त और उपादान कारण एक परमात्मा ही हैं। लोक में 
घटादि कार्यो के उपादान कारण और निमित्तकारण भिन्‍न भिन्‍न देखे जाते 
हैं। जैसे घट का उपादान कारण मिट्टी होती है और निमित्तकारण कुलाल 
होता है। पट के उपादान कारण तन्तु होते हैं और निमित्तकारण जुलाहा 
होता है, वैसे जगत्‌ के निमित्त कारण और उपादान कारण दोनों भिन्‍न 
पिन नहीं अपितु एक है। इसे ही अभिन्‍ननिमित्तोपादान कारण कहते हैं। 
जो परमात्मा संकल्पविशिष्टत्वेन निमित्तकारण होते हैं, वही 
सूक्ष्मचिद्चिद्विशिष्टत्वेन उपादान कारण भी होते हैं। घट का उपादान 
कारण जो मिट्टी (मृत्पिण्ड) है, वह संकल्प न कर सकने से निमित्तकारण 
नहीं हो सकती है, इसलिए कार्य की उत्पत्ति के लिए जड़ उपादान कारण 
अपने से भिन्‍न चेतन निमित्तकारण की अपेक्षा करता है। जगत्‌ का 
उपादानंकारण ब्रह्म चेतन है, अत: वह अपने से भिल्‍न निमित्तकारण की 
अपेक्षा नहीं करता है। घट का निमित्तकारण जो कुलाल है, वह कार्यरूप 
से परिणत होने में समर्थ नहीं है, इसलिए उपादान कारण नहीं हो सकता 
है, अत: कार्य की उत्पत्ति के लिए निमित्त कारण अपने से भिन्‍न उपादान 
कारण की अपेक्षा करता है। जगत्‌ का निमित्त कारण ब्रह्म सर्वसमर्थ 
(सर्वशक्तिमान्‌) है अत: वह अपने से भिन्‍न उपादान कारण की अपेक्षा 
नहीं करता है अपितु स्वयं जगद्रूप में परिणत होता है, इसलिए उपादान 
कारण भी वही होता है। इस प्रकार ब्रह्म जगत्‌ का अभिन्‍ननिमित्तोपादान 
कारण होता है। 

प्रकृतिश्च प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपरोधात्‌ (ब्र.सू.। ,4.23) इस ब्रह्मसूत्र 
का अर्थ है कि जगत्‌ के निमित्तकारण के समान उपादान कारण भी ब्रह्म 
है क्योंकि उपनिषदों में यह प्रतिज्ञा की गयी है कि एक के ज्ञान से सबका 
शञन होता है। इस प्रतिज्ञा के समर्थक मृत्तिका और उस के कार्यको दृष्टान्त 
कहा जाता है। उपादान कारण ही अवस्थान्तर से युक्त होकर कार्य कहा 


है हन| है 
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जाता है। मिट्टी उपादान कारण है, घट उपादेय अर्थात्‌ कार्य है। मिट्टी ही 
घटत्व अवस्था को प्राप्त करके घट कार्य कही जाती है। इस प्रकार मिट्टी 
और घटादि दोनों अभिन्न हैं अत: मिट्टी के ज्ञान से 'घटादि मिट्टी ही हैं।' 
इस प्रकार घटादि का ज्ञान होता है। जैसे मिट्टी घटादि के रूप में परिणत 
होती है, वैसे ही ब्रह्म जगत्‌ के रूप में परिणत होता है इसलिए ब्रह्म और 
जगत्‌ दोनों एक ही पदार्थ हैं अतः ब्रह्म के ज्ञान से 'जगत्‌ ब्रह्म ही है', इस 
प्रकार सम्पूर्ण जगत्‌ का ज्ञान होता है। इस प्रकार प्रतिज्ञा और दृष्टान्त से 
ब्रह्म जगत्‌ का उपादान कारण सिद्ध होता है। निमित्तकारण कुलाल के ज्ञान 
से घटादि सभी का ज्ञान नहीं होता, उपादान कारण के ज्ञान से ही घटादि 
सभी का ज्ञान होता है। श्रुति एक ब्रह्म के ज्ञान से सबके ज्ञान की प्रतिज्ञा 
करती है, वह तभी संभव है, जब ब्रह्म उपादान कारण भी हो। ब्रह्म ने 
स्वयं को जगद्रूप में किया- तदात्मानं स्वयमकुरुत।( तै.उ.2.7.) यह 
श्रुति ब्रह्म का ही जगद्रूप में परिणाम कहती है। 

हे सोम्य! यह जगत सृष्टि के पूर्व में अन्य निमित्तकारण से रहित 
एक सद्‌ ब्रह्म ही था- सदेव सोम्येदमग्र आसीद्‌ एकमेवाद्वितीयम्‌ (छां. 
उ.6.2.) सोम्य - हे सोम्य, इदम्‌ > प्रत्यक्ष दृश्यमान जगत्‌ (अर्थात्‌ 
नामरूपके विभाग से युक्त बहुत्व अवस्थावाला स्थूल चिदचिद्विशिष्ट 
ब्रह्म) अग्रे - सृष्टि के पूर्वकाल में, अद्वितीयम्‌ - अन्य निमित्तकारण से 
रहित, एकम्‌ 5 एक (नामरूप के विभाग से रहित एकत्व अवस्था वाला 
कारण) सत्‌ 5 (सूक्ष्मचिदचिद्विशिष्ट) सद्‌ ब्रह्म, एवं - ही, आसीत्‌ 
था। चितू ,अचितू और ब्रह्म ये तीनों अनादि हैं। इनमें ब्रह्म सदा चिद्‌ और 
अचित्‌ से विशिष्ट होकर ही रहते हैं। सृष्टि के पूर्व कारणत्वावस्था में वे 
सूक्ष्म चिदचित्‌ से विशिष्ट होकर रहते हैं और बाद में कार्यत्वावस्था में 
स्थूल चिदचिद्‌ से विशिष्ट होकर रहते हैं। इनमें सूक्ष्मचिद्चिद्‌ विशिष्ट 
ब्रह्म] कारण होता है और स्थूलचिदचिद्विशिष्ट ब्रह्म कार्य होता है। जैसे 
कारण मिट्टी एक होती है और घट, शराव आदि कार्य अनेक होते हैं। 
वैसे ही कारण ब्रह्म एक होता है और महत्‌ से लेकर भूतभौतिक प्रपज्च, 
स्थावर-जड्जम, देवता, मनुष्य, तिर्यक्‌ वृक्षादिरूप कार्य अनेक होते हैं। 
नामरूप के विभाग से रहित अवस्था को एकत्वावस्था या सूक्ष्मावस्था 
कहते हैं और नामरूप के विभागवाली अवस्था को बहुत्वावस्था या 


की 22 07:47 48 2055 
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स्थूलावस्था कहते हैं। सृष्टि के पूर्व में नामरूप का विभाग न होने से 
एकत्वावस्था होती हैं। सृष्टि के पूर्व एकत्व (कारणत्व) अवस्था वाला 
ब्रह्म (कारण ब्रह्म) रहता है। इस अवस्थावाले ब्रह्म को सूक्ष्मचिदचिद्विशिष्ट 
ब्रह्म कहते हैं। ऊपर उद्धृत श्रुति में एकमेव पद से नामरूपविभाग के 
अभाववाला ब्रह्म कहा जाता है। सृष्टि के पूर्व यह जगत्‌ सत्‌ अर्थात्‌ 
पृक्ष्मचिदचिद्विशिष्ट ब्रह्म ही था। इससे एकत्वावस्था वाला सद्‌ उपादान 
कारण तथा बहुत्वावस्थावाला जगत्‌ कार्य सिद्ध होता है। लोक में घट की 
उत्पत्ति के लिए उपादान कारण मिट्टी से भिन्‍न निमित्तकारण की अपेक्षा 
होती है। जगत्‌ का उपादान कारण सद्‌ वस्तु है तो निमित्तकारण कौन है? 
इस शंका के समाधान के लिए अद्वितीयम्‌ पद है अर्थात्‌ जगत्‌ का 
निमित्तकारण भी सद्‌ ब्रह्म ही है, उससे भिन्‍न कोई नहीं। इस प्रकार जगत्‌ 
का निमित्त और उपादान कारण एक ब्रह्म ही होता है। 


प्रशन- 
जगत्‌ का उपादान कारण ब्रह्म होने पर उसमें परिणामरूप विकार 
भी होगा, इस स्थिति में ब्रह्म निर्विकार है, ज्ञान है और अनन्त है- सत्य 
जञनमनन्तं ब्रह्म (तै.उ.2..)। इस श्रुति से सिद्ध ब्रह्म का निर्विकारत्व 
कैसे संभव होगा? 


उत्तर- 

ब्रह्म (सूक्ष्मचिद््चिद्विशिष्ट ब्रह्म) को जगत्‌ का उपादान कारण 
होने पर भी उसके विशेषण अंश में विकार होते हैं, विशेष्य स्वरूप में 
कोई विकार नहीं होता, इस प्रकार ब्रह्म का निर्विकारत्व बना रहता है। 


प्रशन- 
ब्रह्म के स्वरूप में 
संभव होता ३8232 में विकार न होने से उस (ब्रह्म) का परिणाम कैसे 
उ्त्त- 
अर्थ का बोध कराने वाले शब्द को नाम कहते हैं और आकृति को 


। अर 
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रूप कहते हैं। जैसे लोक में पिता पुत्र का नाम रखता है, यह नामव्याकरण 
है तथा कुम्भकार मृत्तिका को घटरूप (घटत्व आकृति) करता है, यह 
रूपव्याकरण है। जगत्‌ की सृष्टिकाल में नामरूप का विभाग (पार्थक्य) 
होता है, उससे पूर्वकाल में नहीं होता। नामरूपविभाग से रहित अवस्था को 
सूक्ष्मावस्था (कारणत्वावस्था) कहते हैं और नामरूपविभाग वाली अवस्था 
को स्थूलावस्था (कार्यत्वावस्था)कहते हैं। चेतन और अचेतन में रहने 
वाली ये अवस्थाएं उनसे विशिष्ट ब्रह्म में कही जाती हैं। सूक्ष्मावस्था वाले 
चेतनाचेतन को सूक्ष्मचेतनाचेतन कहते है और स्थूलावस्थावाले चेतनाचेतन 
को स्थूलचेतनाचेतन कहते हैं। चेतनाचेतन सदा ब्रह्म के अपृथक्सिद्ध 
विशेषण होकर ही रहते हैं। सूक्ष्मचेतनाचेतन से विशिष्ट ब्रह्म कारण होता 
है और स्थूलचेतनाचेतन से विशिष्ट ब्रह्म कार्य होता है। सृष्टि से पूर्व 
प्रलयकाल में ब्रह्म सूक्ष्म चेतनाचेतन से विशिष्ट होकर रहते हैं और 
सृष्टिकाल में वे स्थूलचेतनाचेतन से विशिष्ट होकर रहते हैं। इससे सिद्ध 
होता है कि सूक्ष्मचेतनाचेतन से विशिष्ट ब्रह्म ही सृष्टि काल में स्थूलचेतनाचेतन 
से विशिष्ट हो जाते हैं। यह स्थूलचेतनाचेतनविशिष्ट ब्रह्म ही जगत्‌ है। 
इससे जगत्रूप में परिणत होने वाले ब्रह्म ही उपादानकारण सिद्ध होते हैं। 

ब्रह्म कभी नामरूपविभाग के अयोग्य सूक्ष्मावस्था को प्राप्त चेतनाचेतन 
से विशिष्ट होकर रहते हैं, उसे जगत्‌ का कारण (कारणत्वावस्था वाला 
ब्रह्म) कहते हैं और कभी नामरूपविभाग के योग्य स्थूलावस्था को प्राप्त 
चेतनाचेतन से विशिष्ट होकर रहते हैं, उसे जगत्‌ (कार्यत्वावस्था वाला 
ब्रह्म) कहते हैं। 


प्रश्न- 
विशेष्य परमात्मस्वरूप का परिणाम न होने पर विशेषणों के द्वारा 
उसका जगद्रूप में परिणाम कैसे होता है? 


उत्तर- 

बृहदारण्यकोपनिषतू के अन्तर्यामी ब्राह्मण में यस्य पृथ्वी शरीरम्‌ 
(बृ.उ.3.7.7) इत्यादि प्रकार से चेतन और अचेतन सभी को परमात्मा का 
शरीर कहा गया है। इन शरीररूप विशेषणों के ही विकार होते हैं। विशेष्य 
ब्रह्म के नहीं होते। विशिष्ट ब्रह्म के चेतन और अचेतन विशेषण होते हैं, 
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से रहने वाले ब्रह्म विशेष्य होते हैं। जेसे मकड़ी को 
जले का उपादान कारण होने पर भी उसके विशेष्य स्वरूप का कोई 
विकाए नहीं होता, विकार तो उसके विशेषणभूत शरीर का होता है, वैसे 
हो य्‌ विशेषण वाले परमात्मा को जगत्‌ का उपादान कारण 
होने पर भी उसके विशेष्य स्वरूप का कोई विकार नहीं होता है। विकार 
भ चेतन और अचेतन विशेषणों के होते हैं। जैसे मकड़ी का 
शरर के द्वारा परिणाम होता है, बैसे ही परमात्मा का चेतनाचेतन विशेषणों 
के द्वात परिणाम होता है। विशिष्ट परमात्मा के विशेषणों के ही परिणाम 
होते हैं, विशेष्य परमात्मस्वरूप के परिणाम नहीं होते। विशेष्य परमात्मा 
का साक्षात्‌ परिणाम नहीं होता है, विशेषणों के द्वारा उसके परिणाम होते 
है। जिस प्रकार स्वरूपतः निर्विकार जीवात्मा मनुष्यादि शरीर से विशिष्ट 
होने पर शरीर के द्वारा बालत्व, युवत्व और वृद्धत्वरुप विकारों को प्राप्त 
करता है, उसी प्रकार स्वरूपतः निर्विकार ब्रह्म चेतनाचेतनविशिष्टरूप से 
विकारों को प्राप्त करता है। पूर्वरूप के उपमर्दनपूर्वक जो अन्यथाभावरूप 
विकार होता है, उसके होने से वस्तु विनाशी होती है, वह विकार ब्रह्म में 


नहीं होता है। 


ईश्वर के द्वारा की जाने वाली सृष्टि कौसी है? ऐसी जिज्ञासा होने 
ए कहते हैं- 


48ईएवरेण क्रियमाणा सृष्टिनाम अचितः परिणमनम्‌ चेतनस्य 
शरीरेद्धियप्रदानपुरस्सरं ज्ञानस्य विकासनं च 


अर्थ- 

अप ईश्वर के द्वारा की जाने वाली सृष्टि का अर्थ है- अचेतन का 

का और शरीर-इन्द्रिय के प्रदानपूर्वक चेतन के धर्मभूतज्ञान की 
स। 


बाण्या- 
ईश्वर भोग्य, भोगोपकरण तथा भोगस्थान बनने के लिए अचेतन 
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प्रकृति का महदादि रूपों में परिणाम करते हैं। प्रलयकाल में जीवों का ज्ञान 
गुण अत्यन्त संकुचित होकर रहता है। श्रीभगवान्‌ सृष्टिकाल में उन्हें 
शरीर-इन्द्रिय प्रदान करते हैं, जिससे कर्मफल भोगने के अनुरूप उनके 
ज्ञान गुण का विकास होता है। इस प्रकार अचेतन प्रकृति का परिणाम तथा 
चेतन जीवात्मा को शरीर-इन्द्रिय प्रदान करके उसके ज्ञान का विकास ही 
ईश्वर की सृष्टि है। कूटस्थ चेतन जीवात्मा का परिणाम नहीं होता किन्तु 
१३2५३ में उसके धर्मभूतज्ञान का सुखादि विविध रूपों में परिणाम होता 
। 


भगवान्‌ जगत्‌ की स्थिति कंसे करते हैं? ऐसी जिज्ञासा होने पर 
कहते हैं- 


9.स्थितिकरणज्च सस्यानां जलधारावत्‌ सृष्टेषु वस्तुष्व- नुप्रविश्य 
सस्थित्वा सर्वविधरक्षाकरणम्‌। । 


। 
| 
| अर्थ- 

। जिस प्रकार जलधारा (पौधों में प्रवेश करके उन में स्थित होकर) 
| पौधों की रक्षा करती है, उसी प्रकार (परमात्मा) रची गयी वस्तुओं में 
| प्रवेश करके ( और उन वस्तुओं में) स्थित होकर (उनके द्वारा वस्तुओं 
| की) सब प्रकार से रक्षा करने को ही स्थिति करना कहते हें। 


व्याख्या- 
जैसे जल पेड़-पौधे, लता, वनस्पति आदि के अन्दर प्रवेश करके, 


वहीं स्थित होकर उनको जीवन (रक्षा) प्रदान करता है। वैसे ही भगवान्‌ 
अपने द्वारा रचित वस्तुओं में प्रवेश करके वहीं स्थित होकर उनको जीवन 
प्रदान करते हैं। भगवान्‌ चराचर जगत्‌ को उत्पन्न करके जीवन प्रदान करने 
के लिए उसमें अनुप्रवेश कर गये- तत्‌ सृष्द्वा तदेवानुप्राविशत्‌( तै.उ.2. 
6.2)। इस प्रकार चराचर जगत्‌ को जीवन प्रदान करना ही स्थिति करना 
है। उत्पन्न हुए प्राणी जिससे स्थित रहते हैं- येन जातानि जीवन्ति। ( तै. 
उ.3..2) इस प्रकार तैत्तिरीय श्रुति में जगत्‌ की स्थिति के कर्ता भगवान्‌ 
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कहे गये हैं। 


भगवान्‌ जगत्‌ का सहार कैसे करते हैं? ऐसी जिज्ञासा होने पर 
कहते हैं- 


20.संहरणं नाम अविनीतस्थ पुत्रस्य पित्रा क्रियमाणं निगडबन्ध 
नमिव विषयान्तरेषु प्रसकतानां करणानां भज्जनम्‌। 


अर्थ- 
जैसे उदण्ड पुत्र का पिता के द्वारा जंजीर से बन्धन किया जाता 


है, वैसे ही सांसारिक विषयों में आसक्त जीवों के शरीर, इन्द्रिय और 
भ्रोग्य पदार्थों का (ईश्वर के द्वारा जो किया जाने वाला) लय संहार 


कहलाता हे। 


व्याख्या- 

“जीव इस बार सुधर जायेगा! इस अभिप्राय से भगवान्‌ मनुष्य जन्म 
देते हैं और ' आगे भी सुधर जांयेगा।' इस आशा से संहार तक मनुष्य जन्म 
देते रहते हैं किन्तु जीव पाप कर्म करके अपनी वासनाओं की वृद्धि करता 
रहता है, इसलिए भगवान्‌ इसके कर्म और वासनाओं को दबाने के लिए 
संहार कर देते हैं। 


जैसे उपकार करने वाले पिता अविनीत पुत्र को कुमार्ग से हटाने के 
लिए जंजीर से बाँध देते हैं, वैसे ही सहस्रों माता-पिता से भी अधिक 
उपकार करने वाले भगवान्‌ विषयप्रवण जीव को विषयों से हटाने के लिए 
उसके शरीर, इन्द्रिय और सभी भोग्य पदार्थों का लय कर देते हैं। प्रयाण 
को प्राप्त होते हुए प्राणी जिसमें लीन हो जाते हैं, वह ब्रह्म है- 
यत्रयन्यभिसंविशन्ति तद विजिज्ञासस्व, तद्‌ ब्रह्मेति। (तै.उ.3..2) 
इस प्रकार तैत्तिरीय श्रुति भगवान्‌ को जगत्‌ का संहारकर्ता कहती है। 


अब सृष्टि आदि तीनों को चार-चार भेद कहे जाते हैं - 
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27.सृष्द्यादित्रयमिद प्रत्येक चतुर्विधम्‌। सृष्टौ ब्रह्मणः प्रजापतीनां 
कालस्य सकलजसन्तूनां चान्तर्यामी सन्‌ रजोगुणयुक्तस्सृजति। स्थितौ 
विष्ण्वादिरूपेणावतीर्य , मन्वादिरूपेण शास्त्राणि प्रवर्त्य, सन्मार्ग प्रदर्श्य 
कालस्थ सर्वेषां च॒ भूतानामन्तर्यामी सन्‌ सत्त्वगुणयुक्त: स्थापयति। 
संहारे रुद्रस्य अग्न्यन्तकादीनां कालस्य सकलभूतानां चान्तर्यामी सन्‌ 
तमोगुणयुकतस्संहरति। 


अर्थ- 

ऊपर सृष्टि आदि तीन कार्यों का निरूपण किया गया, उनमें से 
प्रत्येक के चार भेद होते हैं। भगवान्‌ सृष्टिकाल में ब्रह्मा, प्रजापति, काल 
और सभी जीवों के अन्तर्यामी होकर तथा रजोगुण से युक्त होकर सृष्टि 
करते हैं, स्थितिकाल में विष्णु आदि रूप से अवतार लेकर, मनु आदि 
के अन्तर्यामी रूप से शास्त्रों का प्रवर्तन करक्मे सन्‍्मार्ग को दिखाकर काल 
और सभी प्राणियों के अन्तर्यामी होकर तथा सत्त्वगुण से युक्त होकर जगत्‌ 
की स्थित्ति (रक्षा) करते हैं। संहार काल में रुद्र, अग्नि-अन्तक, काल और 
सकल प्राणियों के अन्तर्यामी होकर तथा तमोगुण से युक्त होकर संहार 
करते हं। 


व्याख्या- 

श्रीभगवान्‌ स्वयं भूतपर्यन्त तत्त्ों की सृष्टि करके, भूतों का 
पञ्चीकरण करके, उनसे ब्रह्माण्ड का निर्माण करके ब्रह्माजी की सृष्टि 
करते हैं। यह सृष्टि अद्वारक (सर्मष्ट) सृष्टि कहलाती है, इसके आगे 
सृष्टि कार्य करने के लिए रचे गये ब्रह्मा से पुलस्त्य, मरीचि, दक्ष और 
कश्यपादि प्रजापति होते हैं और इसी क्रम से आगे सभी जीव होते हैं। 
सृष्टि कार्य काल के विना नहीं होता है। इस में काल भी कारण है। 
ब्रह्मादि सभी के अन्दर रहकर उनका नियमन करने वाले भगवान्‌ 
अन्तर्यामी कहे जाते हैं। अद्वारक सृष्टि के बाद की सृष्टि सद्दारक 
(व्यष्टि) सृष्टि कहलाती है। भगवान्‌ ब्रह्मा, प्रजापति, काल और सभी 
जीवों के अन्तर्यामी होकर सृष्टि करते हैं। है 

सत्त्त, रज और तम गुण प्रकृति के ही हैं, आत्मा परमात्मा के नहीं 


ही 


। 
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किन्तु प्रभावित होती है, ये जीवों के द्वारा किए 
जाने वाले कार्यों में हेतु होते हैं। सृष्टि कार्य करने के लिए रजोगुण 
अपेक्षित होता है। ब्रह्मा आदि देवता भी जीव हैं, वे रजोगुण से युक्त होकर 

कार्य! करते हैं, उनके अन्तर्यामी होने से भगवान्‌ भी रजोगुण से 


युक्त कहे जाते हैं। 


भ्रगवान्‌ सृष्टि करके उसकी रक्षा करने के लिए स्वयं विष्णुरूप से 

अवतरित होते हैं। ब्रह्मा, विष्णु ओर महेश इन त्रिदेवों के मध्य में विष्णु 

तो साक्षात्‌ भगवान्‌ नारायण ही हैं, वे मत्स्य, कर्म, वराह, नृसिंह, वामन, 

राम, कृष्ण और कल्कि इन रूपों में अवतार लेकर साक्षात्‌ जगव्‌ का रक्षण 

| करे हैं। मनु, याज्ञवल्क्य, पराशर, वाल्मीकि, व्यास और शौनकादि 

| महर्षियों के अन्तर्यामीरूप से शास्त्रों का निर्माण करके और उपदेश से 

| भी प्रज्ञा के लिए अनुकरणीय श्रुतिप्रतिपादित सम्मार्ग प्रदर्शित करते हैं। 
.  शक्षा करने के लिए उपयोगी काल के तथा अन्य सभी रक्षक जनों के 
|  अन्तर्यामी होकर रक्षा करते हैं। जगत्‌ की उत्पत्ति के अनन्तर उसके 

सुव्यवस्थित सज्चालनार्थ संविधान निर्माण के लिए मनु आदि को सत्त्वगुण । 

अपेक्षित होता है और जगत्‌ की शान्तिमय स्थिति के लिए भी सतच््वगुण ॥ 

अपेक्षित होता है। मनु आदि सत्त्वगुण वाले जीवों के अन्तर्यामी होने से | 

भगवान्‌ को सत्त्वगुण से युक्त होना कहा जाता है। | 

। 

। 

| 


भगवान संहारकाल में रुद्र के, अग्नि और यमराज के, विनाश के 

लिए अपेक्षित काल के और विनाश करने के लिए उद्यत सभी जीवों के 
2 होकर जगत्‌ का संहार करते हैं। इस कार्य के लिए उपयोगी 
गुण वाले रुद्र आदि के अन्तर्यामी होने से भगवान्‌ भी तमोगुण से युक्त 
जीवों के संहार के पश्चात्‌ 
संहार सद्बारक संहार 
संहार करके सम्पूर्ण 


2०००००००००००००००००००० 


कहे जते है 
०२8 । अग्नि और अन्तक के द्वारा अन्य जी 
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ब्रह्माण्ड का लय कर देते हैं। भगवान्‌ के द्वारा किया जाने वाला यह सह 


अद्वारक संहार कहलाता है। 


अब विषमसृष्टि के कारण होने वाली शंका और उसका समाधार 
प्रस्तुत किया जाता है- 


22.कांश्चित्‌ सुखिनः कांश्चिव्‌ दुःखिनश्च सृजत ईश्वरस्य 
वैषम्यनैर्धुण्ये प्रसज्येयाताम्‌ इति चेन कर्मणा हेतुना तथा करणात्‌, 
मृद्भक्षकशिशुशिक्षकमातृन्यायेन हितपरतया करणाच्च। 
अर्थ- 

कुछ सुखी प्राणियों की और कुछ दु:खी प्राणियों की रचना करे 
वाले ईश्वर में पक्षपात और निर्दयता दोष प्राप्त होते हैं, यदि कोई ऐसा 
कहना चाहे तो उचित नहीं है क्योंकि (ईश्वर) कर्म के कारण वैसी सृष्टि 
करते हैं और मिट्टी खाने वाले शिशु को शिक्षा देने वाली माता की रीति 
से (प्राणियों के) हितकारक होकर ही (दुःखी प्राणियों की) सृष्टि करते 
हैं। 
व्याख्या- 

शंका- 

भगवान्‌ किसी जीवात्मा को देवताशरीर देते हैं, किसी को मनुष्यशरीर 
देते हैं, किसी को पशुशरीर देते हैं, किसी को पक्षीशरीर देते हैं और किसी 
को लतावृक्षादिरूप शरीर देते हैं। किसी को नेत्र वाला - किसी को अन्ध 
॥, किसी को कान वाला- किसी को बधिर, किसी को स्वस्थ- किसी को 
रोगी और किसी को जन्म से सुखी-किसी को जन्म से दुःखी बनाते हैं। 
इस प्रकार वे विषम सृष्टि ही करते हैं। इससे उनमें वैषम्य दोष प्राप्त होता 
है। वे जिसका पक्ष करते हैं, उसे देवता और मनुष्य बनाते हैं, स्वस्थ और 
सुखी बनाते हैं, जिसका पक्ष नहीं करते हैं, उसे पशु-पक्षी आदि बनाते हैं 
रोगी और दुःखी बनाते हैं। भगवान्‌ यदि दया करें तो किसी को दुःखी 7 
बनाएं किन्तु वे अत्यन्त दुःखी प्राणियों की भी सृष्टि करते हैं, इससे उन 
निर्दयता दोष भी प्राप्त होता है। 


, ईश्वर प्रकरणम्‌ 845 

समाधान- 

वैषम्य-नैर्घण्य का अभाव - 

उक्त दोषों का यहाँ कोई अवकाश नहीं है क्‍योंकि देवता आदि 
प्राणियों की विषमसृष्टि कर्मसापेक्ष है। यदि भगवान्‌ स्वतन्त्रता से सृष्टि 
करते तो उनमें वैषम्य दोष प्राप्त होता किन्तु भगवान्‌ स्वतन्त्रता से सृष्टि 
नहीं करते हैं, उनके द्वारा रचे जाने वाले विविध प्राणियों की विचित्र सृष्टि 
पूर्व कर्म की अपेक्षा करती है। जिसके पुण्य कर्म अधिक होते हैं, उसे 
देवता और मनुष्य बनाकर स्वस्थ और सुखी रखते हैं। जिसके पाप कर्म 
अधिक होते हैं, उसे निम्न शरीर की प्राप्ति कराते हैं तथा रोगी और दुःखी 
रखते हैं। पुण्य कर्म करने वाला आगामी जन्म में पुण्य के साधन 
ब्राह्मणादि उत्तम शरीरवाला होता है और पाप करने वाला अग्रिम जन्म में 
पाप के साधन निम्न शरीर वाला होता है- साधुकारी साधुर्भवति, 
पापकारी पापो भवति (बृ-उ.4.4.5) इस प्रकार ईश्वर में वैषम्य दोष की 
प्रसक्ति नहीं होती है। जैसे किसी शिशु के मिट्टी खाने पर उसे शिक्षा देने 
के लिए माता उसे डराती-धमकाती है, प्रताडित करती है, जिससे वह 
दुःखी हो जाता है। मिट्टी खाने से अनेक रोग उत्पन्न हो जाते हैं, अतः 
माता हानिकारक कर्म मृद्भक्षण से रोकने के लिए शिशु के समक्ष 
दुःख़दायी स्थिति उत्पन्न करती है। उसका लक्ष्य अपने प्रिय पुत्र को दुःख 
पहुँचाना नहीं है, उसका लक्ष्य अनिष्ट के साधन कर्म से पुत्र को रोकना 
है वैसे ही पाप कर्म करने वाले को भगवान्‌ दुःखी कर देते हैं। यद्यपि 
उनका लक्ष्य दुःख पहुँचाना नहीं है, पाप का फल दुःख है अतः दुःख के 
साधन पाप कर्म से निवृत्ति कराने के लिए भगवान्‌ उसे दुःखी करते हैं, 

जीव यह समझ सके कि मेरे पूर्वकृत पाप कर्म के कारण अभी 

इ:ख प्राप्त हो रहा है, यदि आगे भी पाप करूँगा तो और भी दुःखी हो 
जाऊँगा। इस प्रकार पाप से निवृत्ति के लिए जीव को दुःख प्राप्त होते हैं। 
ईश्वर की ऐसी कल्याणकारक भावना होने से उनमें निर्दयता दोष भी नहीं 
होता है। महर्षि वेदव्यास ने इस विषय का वैषम्यनैर्धण्ये न सापेक्षत्वात्‌ 
तथा हि दर्शयति (ब्र.सू.2..34) इस सूत्र में प्रतिपादन किया है। 
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की व्याख्याकरके अब प्रसडगबशात्‌ आर्तों जिज्ञासुरथार्थी: ज््यारि 
अश की व्याख्या की जाती है- 


चतुर्विध पुरुषों के आश्रय - 

हे अर्जुन! आर्त, अर्थार्थी, जिज्ञासु और ज्ञानी ये चार प्रकार क॑ 
पुण्यात्मा भक्त मेरा भजन करते हैं- चतुर्विधा भजन्ते मां जना: 
आर्तों जिज्ञासुरर्थाथी ज्ञानी च भरतर्षभ।॥ (गी.7.6) जो नष्ट हुए 
ऐश्वर्य को पुन: प्राप्त करना चाहता है, वह आर्त भक्त है। पहले पे 
अप्राप्त ऐश्वर्य की कामना करने वाला अर्थार्थी भक्त है। प्रकृति के संर्पा 
से रहित आत्मस्वरूप के अनुभव करने की कामना वाला जिज्ञासु भक्त है 
और अपने ब्रह्मात्मक आत्मस्वरूप को जानकर उसे ही पर्याप्त न मानकर 
अन्तरात्मा भगवान्‌ को ही परम प्राप्य मानने वाला/ज्ञानी भक्त कहलाता है। 
इन चारों प्रकार के भक्तों के आश्रय लेने योग्य श्रीभगवान ्‌ हैं। 


धर्मादि फल के प्रदाता- 


रे पु 
श्रीभगवान्‌ ही धर्म, अर्थ, काम और मोक्षरूप चार प्रकार के फलें 
को प्रदान करने वाले हैं। 


पुरुषार्थ- पुरुष के द्वारा जो प्रार्थनीय (चाहने योग्य) होता है, # 
पुरुषार्थ कहते हैं- पुरुषेण अर्थ्यते प्रार्थयत इति पुरुषार्थ:। धर्म, की 
काम और मोक्ष ये -चतुर्विध पुरुषार्थ होते हैं। 


धर्म- विधि वाक्यों से बोधित (ज्ञात) कर्म ही धर्म रा 
चोदनालक्षणो5थों धर्म: (जै.सू.।..2)। अग्निहोत्र, तप, सत्यभाषण: रे 
का रक्षण, अतिथिसत्कार और बलिवैश्वदेव ये इष्ट कर्म कहलगी 
बावली, कप, तालाव, देवमन्दिर का निर्माण, अन्ददान और उद्यान पाल! 
ये पूर्त कर्म कहलाते हैं- अग्निहोत्रं तपः सत्य हक चैव पर 
आतिथ्य॑ वैश्वदेवश्च इृष्टमित्यभिधीयते॥ 5) 
देवतायतनानि च। अनप्रदानमारामा: पूर्त्तमित्यभिधीयते॥( आस! 
इस श्रकार वर्णित इष्टापूर्त कर्मों को धर्म कहते हैं। 


3. ईश्वर प्रकरणम्‌ ]47 


अर्थ- सुवर्ण, रजत, रुपया आदि तथा इनसे प्राप्त होने वाले सभी 
प्रकार के भोग्य पदार्थोको अर्थ कहते हैं। 


काम- सुखभोगको काम कहते हैं। 


मोक्ष- प्रकृति के बन्धन से सर्वथा विनिर्मुक्त होकर निरतिशय 


आनन्दरूप परमात्मा का अनुभव मोक्ष है। आनन्दरूप परमात्मा का अनुभवरूप 
मोक्ष भी आनन्दरूप होता है। 


बालक से लेकर वृद्ध पर्यन्त सभी सुख की ही कामना करते हैं, 
अह बात प्रसिद्ध है। काम और मोक्ष सुखरूप होने से पुरुषार्थ होते हैं। 
धर्म और अर्थ तो सुख के साधन होने से पुरुषार्थ होते हैं, स्वरूपत: 
पुरुषार्थ नहीं होते। अत: धर्म और अर्थ से काम और मोक्ष श्रेष्ठ हैं। उन 
दोनों में भी मोक्ष अधिक श्रेष्ठ है क्योंकि काम (भोग) रूप सुख दु:खसे 
मिश्रित तथा विनाशी होता है और मोक्षरूप सुख दुःखसे रहित तथा 
अविनाशी होता है। धर्म निष्काम भाव से अनुष्ठित होने पर मोक्ष का साथ 
न होता है और सकाम भाव से अनुष्ठित होने पर भोग का साधन होता है। 
धर्म से अर्थ के द्वारा काम (बैषयिक सुख) प्राप्त होता है, इसलिए काम 
से अर्थ निकट है अत: कामसे पूर्व अर्थ का निर्देश करते हैं। धर्म से अर्थ 
को प्राप्ति होती है, इसलिए अर्थ से भी पूर्व धर्म का निर्देश होता है। इस 
अकार धर्म की अपेक्षा उत्तरोत्तर तीनों पुरुषार्थों की श्रेष्ठता होने पर भी उन 
सभी का मूल धर्म है इसलिए पुरुषार्थ की कामना करने वाले जीव प्रथम 
धर्म का ही आश्रय लेते हैं। भगवान्‌ जीवों के अधिकार के अनुसार उन्हें 
धर्मादि चतुर्विध पुरुषार्थरूप फल प्रदान करते हैं। 


23.मुन्नीर॒ुआलम्पडैत्त एन्मुहिल वण्णने (स.गी.3.2.4) 
रैत्युक्तप्रकारेण विग्रहविशिष्टस्सन्‌ सृुष्ट्यादिकं करोति। 


अर्थ- 
“हे सागर से आवृत जगत्‌ को उत्पन्न करने वाले, नीलमेघ के 
समान कान्तिवाले भगवन्‌' इस प्रकार भगवान्‌ विग्रह से युक्त होकर सृष्टि । 


* कक 80 
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आदि कार्य करते हैं। 


व्याख्या- 

प्रस्तुत तत्त्वत्रय ग्रन्थ में “मुन्नीर' इस प्रकार सहम्रगीति ग्रन्थ की 
तमिलभाषामय गाथा उद्धृत की गयी है। इसका श्रीसम्पत्कुमाराचार्य स्वार्म,जी 
ने सागर से परिवृत जगत्‌ के समुत्पादक नीलमेघ सदृश भगवन्‌! यह हिन्दी 
अनुवाद किया है। यह पूर्व में कहा गया है कि भगवान्‌ का सृष्टिकार्य 
शरीर-इन्द्रिय निरपेक्ष है अर्थात्‌ वे संकल्पमात्र से जगत्‌ की सृष्टि करते हैं। 
इसके लिए उन्हें शरीर-इन्द्रिय की अपेक्षा नहीं होती है फिर भी चिद्चिद्‌ 
से सदा विशिष्ट रहने वाले भगवान्‌ जैसे कल्याणकारक गुणों से विशिष्ट 
रहते हैं, वैसे ही दिव्यमंगल विग्रह से भी विशिष्ट रहते हैं, गुणों के समान 
उनका विलक्षण, अप्राकृत विग्रह नित्य हैं, अत: वे सृष्टिकाल में भी इससे 
विशिष्ट होकर ही रहते हैं, इसी अभिप्राय से ग्रन्थकार ने सहस्रगीतिकी 
गाथा को उद्धृत किया है, ऐसा समझना चाहिए। 


अब भगवान्‌ के विलक्षण विग्रह का वर्णन किया जाता है- 


24.विग्रहश्च स्वरूपाद्‌, गुणेभ्यश्चात्यन्ताभिमत: , स्वानुरूपः, 
नित्य:, एकरूप: , शुद्धसत्त्वात्मक: चेतनदेहवत्‌ ज्ञानमयस्य 
स्वरूपस्याच्छादनमक्‌र्वन्‌ माणिक्यमयकरण्डक  स्वान्तर्निहितस्य 
कार्तस्वर स्येव स्वर्णच्छा-यस्य दिव्यात्मस्वरूपस्य प्रकाशक: निरवधि 
कतेजोरूप:, सौकुमार्यादिकल्‍्याणगुणगणनिधि:, योगिध्येय:, 
सकलजनमोहन: समस्तभोगवैराग्यजनक: , नित्यमुक्तानुभाव्यः 
उत््ःल्‍लपंकजसुगन्धिमहातटाकवत्सकलतापहर: , अनन्तावतार- 
कन्दभूतः , सर्वरक्षक: सर्वाश्रयभूत: , अस्त्रभूषणभूषितश्च। 


अर्थ- ४ 
भगवान्‌ का श्रीविग्रह स्वरूप से और गुणों से अत्यन्त अभिमत हैं, 


टिप्पणी -]. सुवर्णस्य।, 2. अतिरमणीयस्य। 


3. ईश्वर प्रकरणम्‌ ।49 


उनके अनुरूप है, नित्य है, एकरूप है, शुद्धसत्त्मय है, जीव की देह के 
समान ज्ञानमय (ज्ञान) स्वरूप का आच्छादन न करते हुए अपने अन्दर 
स्थित सुवर्ण के प्रकाशक माणिक्यमय पात्रके समान अति रमणीय दिव्य 
आत्मस्वरूप का प्रकाशक है, निरवधिक तेजोरूप है, सौकुर्मायादि 
कल्याणगुणसमूह का आश्रय है, योगियों के द्वारा ध्येय, सभी जनों को 
मोहित करने वाला, सम्पूर्ण भोगों से वैराग्य का जनक तथा नित्य और 
मुक्तोंके द्वार अनुभाव्य है। खिले हुए कमल की सुगन्ध से परिपूर्ण 
महासरोवर के समान सकल तापों का हरण करने वाला है, अनन्त 
अवतारों का मूल है, सभी का रक्षक है, सभी का आश्रय है तथा अस्त्र 
और आशभूषणों से सुशोभित है। 


व्याख्या- । 
श्रीविग्रह- । 
भगवान्‌ का श्रीविग्रह स्वरूपत: और गुणतः अत्यन्त इृष्ट है। 
श्रीविग्रह का शुद्धसत्त्वमय स्वरूप है। रज,तमसे रहित सत्त्वको शुद्धसत्त्व 
कहते हैं। संसारी जीवों के शरीर त्रिगुणमय ही होते हैं। शुद्ध सत्त्वमय नहीं 
होते किन्तु भगवान्‌ का श्रीविग्रह शुद्धसत्त्मय है, इसलिए वह उनको 
स्वरूपसे अत्यन्त इष्ट है। श्रीविग्रह के सौकुमार्यादि तथा योगिध्येयत्वादि 
सभी उत्तम गुण हैं, इस लिए वह उनको गुणों से भी अत्यन्त दृष्ट है। कोई 
वस्तु अनुरूप न होने पर भी अभिमत होती है। जैसे - अतिसुन्दर दीन 
व्यक्ति को धारण करने के लिए जीर्ण-शीर्ण वस्त्र अनुरूप न होने पर भी 
उसे अभिमत होता है। भगवान्‌ का श्रीविग्रह वैसा नहीं है, वह उन्हें 
अभिमत है और अनुरूप भी। श्रीविग्रह नित्य है अर्थात्‌ हे और गुणों 
के समान उत्पत्ति - विनाश से रहित है। वह एकरूप रहने वाला 
क्योंकि वृद्धि और क्षयरूप विकार से रहित है। वह शुद्धसत्तमय है अर्थात्‌ ॥| 
गुणान्तर के संसर्ग से रहित सत्त्व का आश्रय अप्राकृत ( दिव्य) पदार्थ है। | ! 
शुद्ध सत्त्व का निरूपण इसी ग्रन्थ के अचितू प्रकरण में किया 08:35 ॥| 
है। जैसे संसारी चेतन की देह बाह्य विषयों में भोग्यत्व बुद्धि उसनल 400 
उसके ज्ञानानन्द स्वरूप का आच्छादन करती है, इसलिए उस" तन 
स्वरूप प्रकाशित नहीं होता है, वैसे भगवान्‌ का श्रीविग्रह उनके ज्ञानान- 


माक.। 


50 तत्त्व! 


का आच्छादन नहीं करता है अपितु जैसे माणिक्यमय (मणिनि्कि) 
मज्जूषा अपने अन्दर स्थित सुवर्णका प्रकाशक होती हे, वैसे ही श्रीकिह 
अतिरमणीय दिव्य परमात्मस्वरूप का प्रकाशक होता है। वह सर्वाधिक 
तेजोरूप है, इसलिए उसकी कान्ति भी सर्वाधिक है, वह (कान) 
श्रीविग्रह से प्रवाह के रूप में निकलती रहती है। श्रीभगवान्‌ के महाबलशा्त 
होने पर भी श्रीविग्रह अत्यन्त सुकुमार है। वह सौकुमार्य, सौगन्ध्य, सौर्दर्य 
लावण्य तथा यौवन आदि कल्याण गुणों का आश्रय है और सभी प्रकाः 
की अनुकूल गन्ध का आश्रय है - सर्वगन्ध: (छां.उ.3.4.2)। अड्ों की 
शोभा को सौन्दर्य कहते हैं और समग्र श्रीविग्रह की शोभा को लावप्य 
कहते हैं। वह यौवन कालकृत अवस्था नहीं है किन्तु विग्रह का स्वभाव 
है और नित्य है। कौमारावस्था के बाद में आने वाला यौवन कालकृत होता 
है। श्रीविग्रह शुभाश्रय है, इसलिए वह सदा ही भगवदृध्यानपरायण योगियें 
के ध्यान का विषय होता है। भगवान्‌ का श्रीविग्रह सर्वजनमोहन है अर्थात्‌ 
दृष्टि पड़ते ही सबके चित्त का हरण करने वाला है। वह चिन्तन कले 
वालों के लिए सम्पूर्ण भोगों से वैराग्य को उत्पन्न करने वाला है। वह 
अपरिच्छिन्न ज्ञानवाले नित्य और मुक्त आत्माओं का अनुभाव्य (निरतिशय 
भोग्य) है। जिस प्रकार विकसित कमलपुष्पों की सुगन्ध से पर्सि/ 
महासरोवर दर्शकों के ताप (उष्णता) का हरण कर लेता है, उसी ग7 
श्रीविग्रह दर्शन करने वाले स्वाश्रित भक्तों के आध्यात्मिक, आधिषोरि 
ओर आधिदैविक इन सभी संतापों का हरण करने वाला है। कर्माधी' 3 
न लेने वाला परमात्मा बहुत रूपों में अवतार लेता है - ४57 
बहुधा विजायते (य.सं.3.9)। इस प्रकार प्रतिपादन किए गये भी रे 
के अनन्त अवतारों का मूल वह विग्रह (त्रिपादविभूति में उस 
अर्थात्‌ शुद्धसत्त्वमय उसी विग्रह के अंश से अवतार विग्रह हैं 
चिन्तन करने से अनिष्ट दुःख की निवृत्ति होकर इष्टफल 
सबको होती है, इस प्रकार वह सबका रक्षक होता है। पर दबा 
अभिमानी कौस्तुभमणि श्रीभगवान के उर में सुशोभित है, प्रकृति ५ 
अभिमानी श्रीवत्स हृदय में शोभायमान होता है। महत्त्व क्कार्री 
गदा हाथ में शोभित होती है इत्यादि प्रकार से श्रीविग्रह सभी हार 
है तथा वह दिव्य अस्त्र और दिव्य आभूषणों से सुशोर्भित 


5] 
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विष्णुपुराण ( .22.68-74) में वर्णित है। 
विषय 


लक्ष्मी, भूमि और नीलाके नायक- 

दिव्यविग्रह धारण करने वाले भगवान्‌ विष्णु श्री(लक्ष्मी) देवी, भू 

और नीला देवी के साथ विराजते हैं। इनमें लक्ष्मी देवी प्रधान हैं। वे 
भ्ावान्‌ की केंपा के समान हैं, भूदेवी क्षमा के समान हैं और नीला देवी 

५ के समान हैं। वे भगवान्‌ और लक्ष्मी दोनों की शेष हैं। इन तीनों 


देवियों के नायक भगवान्‌ श्रीमन्‍्नारायण हैं। 


25.ईश्वरस्वरूपं परव्यूहविभवान्तर्याम्यर्चावतारभेदेन पञ्चविध 
म्‌। तत्र परत्व॑ं नाम अकालकाल्ये5नन्तानन्दमये देशविशेषे 
॥ 
अर्थ- 
पर, व्यूह, विभव, अन्तर्यामा और अर्चावतार के भेद से 
विग्रहविशिष्ट ईश्वर का स्वरूप 5 प्रकार का होता है। उनमें काल के 
कारण होने वाले परिणाम से रहित, अनन्त, आनन्दमय भगवद्धाम में 
नित्य तथा मुकतों के द्वारा भोग्यं होकर रहने वाला स्वरूप पर है। 


व्याख्या- 

ईश्वर के पाँचरूप- 

वेदान्त के पारगामी विद्वान्‌ ईश्वर के 5 प्रकारों को कहते हैं - पर, 
व्यूह, विभव, सभी प्राणियों का नियन्ता अन्तर्यामी और अर्चावतार- मम 
प्रकारा: पज्चेति प्राहुर्वेदान्तपारगा:। परो व्यूहश्च विभवो नियन्ता 
सर्वदेहिनाम्‌॥ अर्चावताराश्च तथा......(वि.सं. ) इत्यादि आगमवचन पर 
आदि पाँचों रूपों का विस्तार से प्रतिपादन करते हैं। 


पर- प्राकृत पदार्थ का कालकृत परिणाम होता है, त्रिपादविभूति 
का नहीं होता अत: त्रिपादविभूति कालकृत परिणाम से रहित है। कला-मुहूर्तरूप 
काल त्रिपादविभूति के परिणाम का हेतु नहीं है- कलामुहूर्तादिमयश्च 


| जा 


॥52 तत्त्वत्रयम्‌ 


कालो न यद्विभूते: परिणामहेतु: (वि.पु.4..84 )। त्रिपादविभूति अनन्त 
अर्थात्‌ अविनाशी है और आनन्दमय (आनन्दरूप) है। वह स्वयंप्रकाश है, 
स्वयंप्रकाश वस्तु को ही ज्ञान कहते हैं और अनुकूल ज्ञान ही आनन्द है। 
कालकृत परिणाम से रहित, अनन्त, आनन्दमय देशविशेष में नित्य तथा 
मुक्त आत्माओं के द्वारा अनुभाव्य रूप से विद्यमान भगवान्‌ पर कहे जाते 
हैं। वे अप्राकृत विग्रहवाले , दिव्य गुणों के निधि, दिव्य अस्त्र, वस्त्र और 
आभूषणों से सुसज्जित तथा जगन्माता श्रीजी के साथ दिव्य सिंहासन पर 
विराजमान रहते हैं। 


26.व्यूहो नाम सृष्टिस्थितिसंहारार्थ संसारिसंरक्षणार्थम्‌ 
उपासकानुग्रहार्थ च संकर्षणप्रद्युम्नानिरुद्धरूपेणावस्थानम्‌।॥ 


अर्थ- 

जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और संहार करने के लिए, संसारी जीवों 
के संरक्षण के लिए, तथा उपासकों पर अनुग्रह करने के लिए संकर्षण, 
प्रद्यम्म और अनिरुद्ध रूप से स्थित भगवान्‌ ज्यूह कहलाते हैं। 


व्याख्या- 

व्यूह- लीलाविभूति की उत्पत्ति, स्थिति और संहार के लिए भगवान्‌ 
का व्यूहरूप है, इस विषय का ग्रन्थकार स्वयं प्रतिपादन करेंगे। व्यूह 
भगवान्‌ अनिष्ट की निवृत्ति और इष्ट फल प्रदान करके भक्तों का संरक्षण 
करते हैं। जीव उनका अनुग्रह पाकर संसारबन्धन से विनिर्मुक्त होकर मोक्ष 
प्राप्त कर लेता है। 


27.परस्वरूपे ज्ञानादय: षड्‌ गुणा: पूर्त्या प्रकाशन्ते, व्यूहेषु 
प्रत्येक द्वौ द्वौ गुणौ प्रकाशेते। तत्र संकर्षणो ज्ञानबलाभ्यां युक्तो 
जीवतत्त्वमधिष्ठाय , तच्च प्रकृतेविंविच्य प्रद्युम्नावस्थां च॒ प्राप्य 
शास्त्रप्रवर्तन॑ जगत्संहारज्च करोति। प्रद्युम्न ऐश्वर्यवीर्याभ्यां युक्तो 
मनस्तत्त्वमधिष्ठाय धर्मोपदेशं मनुचतुष्टयादि शुद्धवर्गसृष्टिं च करोति। 
अनिरुदस्तु शक्तितेजोभ्यां युक्तो रक्षणे तत्त्वज्ञानप्रदाने कालसृष्टौ 


.__ाईरओी 


3. ईश्वर प्रकरणम्‌ [53 


मिश्रसृष्टौ चाधिकृतो भवति। 


अर्थ- 

भगवान्‌ के परस्वरूप में ज्ञानादि छ: गुण पूर्णरूप से प्रकाशित होते 
हैं। व्यूहरूपों में प्रत्येक के दो दो गुण प्रकाशित होते हैं। उनमें ज्ञान और 
बलसे युक्त संकर्षण जीवतत्त्व के अधिष्ठाता (नियामक) होकर उसे 
प्रकृति से विविक्त (पृथक) कर और प्रद्युम्नावस्था को प्राप्त करके शास्त्र 
का प्रवर्तन और (प्रलयकाल में) जगत्‌ का संहार करते हैं। ऐश्वर्य और 
वीर्य से युक्त प्रद्युम्न मन तत्त्व के अधिष्ठाता होकर धर्म का उपदेश तथा 
चार मनु आदि शुद्धवर्ग की सृष्टि करते हैं। शक्ति और तेज से युक्त 


अनिरुद्ध रक्षा, तत्त्वज्ञानप्रदान, कालसृष्टि और मिश्रसृष्टि करने में अधिकृत 
होते हैं। 


व्याख्या- 


त्रिपादविभूति में विद्यमान ईश्वर के परस्वरूप में ज्ञान, बल, वीर्य, 
ऐश्वर्य, शक्ति और तेज ये छ: गुण पूर्णरूपसे प्रकाशित होते हैं। यद्यपि 
व्यूह स्वरूपों में भी ज्ञानादि सभी गुण पूर्णरूप से विद्यमान होते हैं, तथापि 
उनकी इच्छा से ही कार्यविशेष के लिए संकर्षणादि में दो-दो गुणों का 
पूर्ण प्रकाश और अन्य गुणों का न्यून प्रकाश होता है। उनमें गुणों का 
अभाव नहीं होता अत: भगवान्‌ सभी रूपों में पूर्ण ही रहते हैं। पूर्ण 
प्रकाशित ज्ञान और बल इन दो गुणों से युक्त संकर्षण जीवतत्त्व के अधि 
“ठाता होते हैं। प्रलयकाल में जीव नामरूपविभागके अभाववाला द्वोकर 
प्रकृति के साथ भगवान्‌ में लीन (स्थित) रहता है, उसे नामरूपविभागवाला 
करने के लिए प्रकृति से विविक्त करते हैं। भगवान्‌ संकर्षण प्रद्युम्नावस्था 
को प्राप्त करके वेदशास्त्रका उपदेश करते हैं और प्रलयकाल में जगत्‌ का 
सहार कर देते हैं। पूर्ण प्रकाशित ऐश्वर्य और वीर्य इन दो गुणों से युक्त 
प्रचुम्न मनतत्त्व के अधिष्ठाता होते हैं और धर्मोपदेश करते हैं। जगत्पति 
परमात्मा ने मुख, बाहु, उरु, और पादसे ब्राह्मणादि चार मनु की सृष्टि की। 
ब्राह्मण दम्पती, क्षत्रियदम्पती, वैश्यदम्पती और शूद्रदम्पती ये सृष्टि के द्वार 
(साधन) चार मनु हैं- मनूनां सर्गमकरोन्मुखबाहूरुपादत:। खतुर्णा 
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ब्राह्मणादीनां सर्गद्वारं जगत्पति:॥ द्विजयुम्मं क्षत्रयुग्मं वैश्ययुग्मं तथैव 
च। मिथुनं च चतुर्थस्य एतन्मनुचतुष्टयम्‌॥ (वि.सं.) चार मनु तथा आगे 
की सनन्‍्तानपरम्परा फलेच्छा से रहित होकर भगवदाराधनरूप कर्म करने 
वाली और परमात्मा को प्राप्य मानकर उनका ही चिन्तन करने वाली होती 
है, इसलिए उनको शुद्धवर्ग कहते हैं। इनकी सृष्टि के कर्ता भगवान्‌ प्रद्युम्न 
हैं। पूर्ण प्रकाशित शक्ति और तेज गुण से युक्त भगवान्‌ अनिरुद्ध होते हैं। 
वे जगतू की रक्षा करते हैं और संसार से उद्धार के लिए तत्त्वज्ञान प्रदान 
करते हैं। काल नित्य है, उसकी उत्पत्ति और विनाश नहीं होते हैं। अखण्ड 
काल के नित्य होने पर भी उसकी क्षणत्वादि अवस्थाएं आगन्तुक होती हैं। 
क्षणत्व अवस्थावाले क्षण (क्षणरूपकाल) का समूह ही निमेष, कला, 
काष्ठा तथा दिवसादि रूप काल है। क्षणत्व अवस्था के जनक श्रीभगवान्‌ 
के होने से क्षणादि रूप काल भी उनसे जन्य कहा जाता है। विद्युत के 
समान वर्णवाले परमात्मा से निमेष, कला, काष्ठा और अहोरात्र ये सभी 
उत्पन्न हुए - सर्वे निमेषा जज्ञिरे विद्युत: पुरुषादधि। कलामुहूर्ता: 
काष्ठाश्चाहोरात्राश्च सर्वश:॥ (तै.ना.उ.8) ब्राह्मणादि वर्णों में जो केवल 
कर्मकाण्ड में आस्था रखने वाले, स्वतन्‍्त्ररूप से (ईश्वर के विना) 
देवताओं की आराधना करने वाले रजोगुणी मनुष्य होते है और जो 
अशास्त्रीय कर्म करने वाले तमोगुणी मनुष्य होते हैं, उनकी सृष्टि मिश्रसृष्टि 
कहलाती है, उसे अनिरुद्ध करते हैं। भगवान्‌ संकर्षणादि व्यूहरूपों में 
आविर्भूत होकर विविध कार्य करते हैं। यह विषय श्रीमद्भागवत्‌ (2.!. 
2-24) में वर्णित है और आगम शास्त्र में विस्तार से प्रतिपादित है। 


28.विभवश्चानन्ता गौणमुख्यभेदेन द्विविधाश्च मनुष्यत्व- 
तिर्यक्त्वस्थावरत्ववत्‌ गौणत्वमपीच्छाकृतम्‌, न स्वरूपतः। 
तेष्वप्राकृतविग्रहा अजहत्स्वभावविभवा: दीपोत्पन्नदीपतुल्याः 
मुख्यप्रादुर्भावा: सर्वेडपि मुमुक्षूणामुपास्या:। विधिशिवपावक- 
गौणप्रादुर्भावा: सर्वे5हंकारयु- 
क्तजीवाधिष्ठातृत्वाद्‌ मुमूक्षूणामनुपास्या:। 
अर्थ- 
विभव अनन्त हैं। वे गौण और मुख्य भेद से दो प्रकार के होते है। 


__ 


१) 
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तिर्यक्व और स्थावरत्व के समान (विभव भगवान्‌ का) 

भी (उनकी) इच्छा से है, स्वरूपतः नहीं है। उनमें (गौण और 
विभवों में) सभी मुख्य अवतार मुमुश्षुओं के उपास्य हैं, वे अप्राकृतविग्रह 
के अपने स्वभाव को न छोड़ने वाले और दीपसे उत्पन्न दीप के समान 
तेरे हैं। ब्रह्म, शिव, अग्नि, व्यास, परशुराम, अर्जुन और कुबेर आदि 
प्री गौण अवतार अहंकार से युक्त जीव के अधिष्ठाता होने के कारण 
मुषुओं के उपास्य नहीं हैं। 


व्याख्या- 

विभव- भगवान्‌ का देव, मनुष्यादि के (शरीरके) समान (शरीर 
को स्वीकार करके) प्रादुर्भाव (अवतार) विभव अवतार कहा जाता है- 
विभवो नामेतरसजातीयत्वेनाविर्भाव: (वर.भा.)। भगवान्‌ का देवके 
म़जातीय रूप से आविर्भाव वामनावतार है, मनुष्य के सजातीय रूप से 
अविर्भाव श्रीरामकृष्णादि अवतार हैं। तिर्यक्‌ के सजातीयरूप से आविर्भाव 
गल्य, कूर्मादि अवतार हैं। श्रीभगवान्‌ के विभवावतार अनन्त हैं, उनमें 
गस्य, कूर्म, वराह, नृसिंह, वामन, परशुराम, राम, कृष्ण, बलराम और 


बल्कि ये दश अवतार प्रधान हैं। विभव के दो भेद होते हैं- गौण और 
|] 


॥] गौण विभव- 

श्रीभगवान्‌ के आवेशावतारों को गौणावतार कहते हैं। ब्रह्मा, शिव, 
शुपम, कपिल, दत्तात्रेय, वेद॒व्यास और बुद्धादि गौणावतार हैं। इन 
' गो को मुख्यावतार नहीं माना जा सकता है, अन्यथा गीता के विभूति 
अथाव में कपिलादि को विभूति कहना व्यर्थ होगा। गौण विभव भी दो 
"कक (क)स्वरूपावेश (ख) शक्त्यावेश । 
कि) स्वरूपावेश- 
शव कु अर्थात्‌ अपने दिव्यमड्गल विग्रह और गुणों के सहित 
कर्म के आवेश (प्रवेश) को स्वरूपावेश विभवावतार कहते हैं। 
शंकर करने वाले जीवविशेष के शरीर में अप्राकृत विग्रह और दिव्य 

828 श्रीभगवान्‌ का आवेश स्वरूपावेशावतार होता है। 
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( ख )शक्त्यावेश - 

विशिष्ट कार्यको सम्पन्न करने के लिए जीवविशेष के शरीर में 
सामर्थ्य मात्र से श्रीभगवान्‌ के आवेश को शक्त्यावेश विभवावतार कहते 
हैं। इस सामर्थ्य से ही शक्त्यावेशावतार विशिष्ट कार्यो को निष्पन्न करते 
हैं। भगवान्‌ के सभी अवतार सत्य ही होते हैं, जादूगर के वेश धारण 
करने के समान मिथ्या नहीं होते। 

जैसे भगवान्‌ का मनुष्य, तिर्यक्‌ और स्थावर रूप धारण करना 
उनकी इच्छा से होता है, वैसे ही उनके अवतारों का गौणत्व भी उनकी 
इच्छा से होता है। सृष्टिकर्ता ब्रह्मा, संहारकर्ता शिव-पावकादि, वेदों का 
विभाग करने वाले, पुराणों के रचयिता और ब्रह्मसूत्रके प्रणेता वेदव्यास, 
दुष्ट क्षत्रियों के संहारक परशुराम, पाण्डु के पुत्र अर्जुन इत्यादि गौणावतार 
हैं। महत्‌, अहंकार, एकादश इन्द्रियाँ, प्राण और पञ्चभूतों से युक्त जीव 
होते हैं। ब्रह्म, शिव आदि उच्चकोटि के देवता हैं, इनके सुकृत अधिक 
होने से भगवान्‌ ने इन सबको आधिकारिक पदों पर नियुक्त किया है 
इनके शरीर मानव शरीर की अपेक्षा विलक्षण होने पर भी प्राकृत ही हैं। 
स्वातन्त्रयरूप अहंकार से युक्त जीवविशेष के अधिष्ठाता भगवान्‌ भी ब्रह्मा 
आदि शब्दों से कहे जाते हैं। वे गौणावतार स्वातन्त्रयरूप अहंकार से युक्त 
जीवविशेष के अधिष्ठाता होने से मुमुक्षुओंके उपास्य नहीं हैं। मुख्य 
(साक्षात्‌ू) अवतार ही उनके उपास्य हें। 


2. मुख्य विभव - 

श्रीभगवान्‌ का अप्राकृत विग्रह और दिव्यगुणविशिष्ट रूप से 
साक्षात्‌ आविर्भाव मुख्य अवतार कहलाता है, यह विभव साक्षादवतार और 
पूर्णावतार भी कहा जाता है। कभी त्रिपादविभूति में विद्यमान भगवान्‌ के 
शुद्धसत्त्वमय परविग्रह के अंश से अवतार विग्रह होते हैं। कभी व्यूह के 
विग्रह से अवतारविग्रह होते हैं और कभी यहीं नित्य विद्यमान विभव 
भगवान्‌ का विग्रह नेत्रों का विषय बन जाता है। सभी अवतारों के अप्राकृत 
टिप्पणी - ।. लघुकाय ऋषिके निर्वाह के लिए श्रीभगवान्‌ का फलयुक्त 
लघु आम्रवृक्षरूप में अवतार आगमशात्त्र में प्रसिद्ध है। 


5 
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शुद्धसत्तमय ही विग्रह होते हैं। भगवान्‌ अपने अजत्व, अव्ययत्व और 
सर्वेश्वरत्वादि स्वभाव को न छोड़ते हुए ही अवतरित होते हैं। मैं अजन्मा, 
अविनाशीरूप और सभी प्राणियों का ईश्वर रहते हुए भी अप्राकृत विग्रह 
को लेकर अपने संकल्प से अवतरित होता हूँ- अजो5पि सनव्ययात्मा 
भूतानामीएवरो5पि सन्‌। प्रकृतिं स्वामधिष्ठाय संभवाम्यात्ममायया॥( गी. 
4.6) जैसे एक दीप से दूसरे दीप प्रज्वलित होते हैं। प्रकाशकत्व उन सभी 
का स्वभाव होता है। वैसे ही भगवान्‌ के एकरूप से दूसरे रूप अवतरित 
होते हैं। उन सभी के अप्राकृत विग्रह तथा अजत्वादि स्वभाव होते हैं। उक्त 
विशेषताओं से युक्त सभी मुख्य विभव मुमुक्षुओं के उपास्य होते हैं। 


पूर्व में कहे गये पर, व्यूह और मुख्य विभव के अवान्तर भेद, 
उनकी भुजा, आयुध और वर्णों का भेद नहीं कहा गया। इसमें हेतु कहते 


29.नित्योदितशान्तोदितादिभेद: जाग्रतसंज्ञादिचातुरात्म्यम्‌, 

बोस कप न गम पक मिस घट्त्रिंशव्‌भेदभिन्‍ना: पद्मनाभादिविभवा: , 

चैवतारविशेषा: तदीयभुजायुधवर्णकृत्यस्था- नाविभेदाश्च वुरवधारतया 
गह्मतमतया चात्र नोच्यन्ते। 


अर्थ- 

नित्योदित, शान्तोदित आदि भेद, जाग्रतसंज्ञादि चातुरात्य, केशवादि 
>हान्तर, छत्तीस भेद वाले पद्मनाभादि विभव, उपेन्द्र, त्रिविक्रम, 
*धिभक्त , हयग्रीव, नर-नारायण, हरि, कृष्ण, मत्स्य, कूर्म और वराहादि 


और स्थानादिभेद 
तथा उनकी भुजा, आयुध, वर्ण, कार्य का | 
समझने में कठिन होने से और गोपनीय होने से यहाँ नहीं कहे जाते हैं। 


व्याख्या- 


नित्योदित, शान्तोदित- 


मुक्तों वासुदेव 
त्रिपादविभूति में विद्यमान नित्य और मुक्तों के अनुभाव्य 
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भगवान्‌ पर हैं। वे नित्योदित कहे जाते हैं, इन नित्योदित वासुदेव से 
शान्तोदित वासुदेव प्रादुर्भूत होते हैं- नित्योदितात्‌ संबभूव तथा शान्तोदितो 
हरि:। (वि.सं.) ये शान्तोदित वासुदेव तीनों व्यूहों के कारण होते हैं। 

चातुरात्म्य- 

जाग्रत नाम (संज्ञा) वाले अनिरुद्ध, स्वप्न नामवाले प्रद्युम्न, सुषुप्त 
नामवाले संकर्षण और तुरीय नामवाले वासुदेव ये चार व्यूह चातुरात्म्य कहे 
जाते हैं। ये पर वासुदेव से आविर्भूत होते हैं। ज्ञानादि छः गुण सदा 
आविर्भूत होने से व्यूह वासुदेव (शान्तोदित वासुदेव)का पर वासुदेव 
(नित्योदित वासुदेव) में अन्तर्भाव मानने पर तीन व्यूह कहे जाते हैं। जाग्रत 
अवस्था वाले और इन्द्रिय के अधीन ज्ञान वाले जीव के अधिष्ठाता 
भगवान्‌ अनिरुद्ध को विश्व कहते हैं। स्वप्नावस्था वाले और मन के 
अधीन ज्ञानवाले जीव के अधिष्ठाता भगवान्‌ प्रद्युम्न को तैजस कहते हैं। 
जाग्रत और स्वप्न अवस्था के संस्कार से तथा अज्ञान से युक्‍त सुषुप्ति 
अवस्था वाले जीव के अधिष्ठाता भगवान्‌ संकर्षण को प्राज्ञ कहते हैं। 
सर्वविषयक ज्ञान और मुकतावस्था वाले जीव के अधिष्ठाता भगवान्‌ 
वासुदेव को तुरीय कहते हैं। 


'केशवादि मूर्त्यन्तर - नोट 

उक्त चार व्यूह से केशवादि द्वादश व्यूह होते हैं। वासुदेव से केशव, 
नारायण और माधव का प्रादुर्भाव होता है। संकर्षण से गोविन्द, विष्णु और 
मधुसूदन का आविर्भाव होता है। प्रद्युम्न से त्रिविक्रम, वामन और श्रीधर 
का प्राकट्य होता है और अनिरुद्ध से हृषीकेश, 'पद्मनाभ और दामोदर का 
आविर्भाव होता है। ये द्वादश मासों एवं द्वादश आदित्यों के अधिष्ठाता 
देवता होते हैं। द्वादश ऊर्ध्वपुण्ड्रों में इनका ही न्यास (स्थिति ) किया जाता 
है। उपासकों के कष्ट की निवृत्ति के लिए केशवादि व्यूह उनके शरीर के 
रक्षक होते हैं- शरीररक्षकाश्चैते ध्यायिनां खेद शान्तये (पां.सं.)। 


भगवान्‌ के पद्मनाभ आदि विभवरूप पाज्चरात्रागमान्तर्गत अहिर्बुध्न्य 
संहिता और विष्वक्सेन संहिता में वर्णित हैं। इन्द्र के सहयोगी होकर जगत्‌ 
की रक्षा करने के लिए उनके अनुज रूप में अवतीर्ण उपेन्द्र हैं। वही 
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करके त्रिलोकी को नापकर इन्द्र को पुनः ऐश्वर्य प्रदान 
कस त्रिविक्रम हैं। अमृत प्रदान करने के लिए अवतरित द्धिभक्त 
रे है अरब उस्त ब्रह्माजी को देखकर मधु और कैटभ 
नामक दैत्यो के द्वारा हरण किय गए वेदों का उद्धार करने के लिए 

हयग्रीय हैं। शिष्य ८ में अवतरित होकर तप का 
आचरण करने वाले नर-नारायण हैं। आर्त भक्त गजेन्द्र की ग्राह से रक्षा के 
लिए अवतरित हरि हैं। मोक्ष के उपायचिन्तन के लिए उपयोगी विविध 
लीला करने के लिए अवतीर्ण श्री कृष्ण हैं। वेदों के अपहर्ता हयग्रीव 
नामक दैत्य का हनन करके ब्रह्मा को वेदप्रदान करने केलिए प्रादुर्भूत 
मत्स्य हैं। अमृत की उत्पत्ति के लिए मन्द्राचल के आधाररूप से अवतीर्ण 
कूर्म हैं। पृथिवी का उद्धार करने के लिए अवतीर्ण वराह हैं। पद्मनाभादि 
विभव, उपेन्द्र, त्रिविक्रम, दधिभक्त, हयग्रीव, नर- नारायण, हरि, कृष्ण, 
मत्स्य, कूर्म और वराहादि रूप ये अवतार विशेष, इनकी भुजाएं, आयुध, 
वर्ण (शुक्लादि), कार्य और स्थानादिभेद हुखबोध तथा गोपनीय होने से 
यहाँ वर्णित नहीं होते हैं। इस विषय को अन्यत्र देखना चाहिए। 


30.अवतराणां हेतुरिच्छा , फलं साधुपरित्राणादि्रयम! बहु प्रमाणेषु 
भूगुशापादिभिरजायतेत्युक्त्याउवताराणां हेतु: कर्म न भवेत्‌ किम्‌ इति 
चेत्‌ शापो व्याजमात्रम्‌, अवतारास्त्वैच्छिक एवेति तब्रैव समाहितम! 


अर्थ- 

(भगवान्‌ के) अवतारों का हेतु इच्छा है। साधुपसित्राणादि तीन 
फल हैं। बहुत प्रमाणों में 'भूगु के शाप आदि से अवतार लिया कस 
कथन से अवतार का हेतु कर्म क्यों न हों? (तो इसकी उत्तर है" हर: 
बहाना मात्र है, अवतार तो इच्छा से ही हैं, इस प्रकाः वही 
न किया गया है। 


व्याख्या रे । 


अवतार का हेतु - 
कर्माधीन जन्म न लेनेवाला परमाला श्रीराम, कैष्शॉर्ि 


| आई ._एए 
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में अवतार लेता है- अजायमानो बहुधा विजायते। (य.सं.3.।9) पेरे 
बहुत से अवतार हो चुके हैं- बहूनि में व्यतीतानि जन्मानि(गी.4.5)। इस 
प्रकार वर्णित भगवान्‌ के अवतारों का हेतु उनकी इच्छा ही है। अपनी 
इच्छा (संकल्प) से अवतार लेता हूँ-- संभवाम्यात्ममायया॥( गी.4.6 )इस 
प्रकार श्रीभगवान्‌ ने स्वयं अपने अवतार का हेतु इच्छा को कहा है। माया 
वयुन॑ ज्ञानम्‌ (नि.ध.22) इस निघण्टु वचन के अनुसार माया शब्द ज्ञान 
का बोधक है। इच्छा भी संकल्पात्मक ज्ञानविशेष है। विप्र धेनु सुर सन्त 
हित लीन्ह मनुज अवतार। निज इच्छा निर्मित तनु माया गुन गोपार॥ 


(रा.च.मा..92) इस प्रकार श्रीरामचरितमानसमें भी अवतार का हेतु 
भगवद्‌- इच्छा कही गयी है। 


अवतार का फल - 


श्रीभगवान्‌ के अवतार का फल साधुपरित्राण, दुष्टविनाश और ध 
मसंस्थापन है। दर्शन के विना एक क्षण भी जीवित रहने में समर्थ न होने 
वाले, दर्शन के लिए व्याकुल रहने वाले और शीघ्र दर्शन की कामना करने 
वाले भक्तों को अपने लोकोत्तर सुन्दर, अप्राकृत, दिव्यमंगलविग्रह का 
दर्शन कराकर उनका स्पर्श और उनके साथ मधुर वार्तालाप करके रक्षा 
करने के लिए, उनके विरोधियों का नाश करने के लिए और क्षीण हुए 
आराधनारूप वैदिक धर्म की स्थापना करने के लिए प्रत्येक युग में 
अवतार लेता हूँ- परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌। ध 
मैसंस्थापनार्थाय संभवामि युगे युगे॥ (गी.4.8) श्रीभगवान्‌ अपनी इच्छा 
से अवतार विग्रह को धारण करने बाले हैं- इच्छागृहीताभिमतोरुदेहः 
(वि.पु.6.5.84)। जब जब होई धरम कै हानी। बाढहि असुर | 
अभिमानी॥ (रा.च.मा.].20.6) तब तब प्रभु धरि मनुज शरीरा। हरहिं 
कृपानिधि सज्जन पीरा॥ (रा.च.मा.].20.8) अवतार के विविध फलों 
में भक्तपरित्राण ही मुख्य फल है। दुष्टों का विनाश तो भगवान्‌ के सर 
मात्र से भी संभव है। धर्मोपदेश और उसके अनुष्ठान द्वारा 8-2 
वेदव्यासादि से भी संभव है किन्तु अपने दिव्यरूप का दर्शन कराके हे 
के मन और नेत्रों का हरण करके उत्तरोत्तर भक्ति को उत्पल कसा 
अवतार का असाधारण फल है। 


| 


4 
4. ईश्वर प्रकरणस्‌ 6] 


॥ श्रीमद्‌वाल्मीकीय रामायण(7.5। ) में उल्लिखित एक कथानक के 

देवासुरसंग्राप में निदोष जनों के हन्ता अधर्मी असुरों को आश्रय 
प्रदान करने के कारण भगवान्‌ विष्णु ने भूगु कौ पतली का वध कर दिया। 
भगवान्‌ के इस कर्म से क्रुद्ध होकर भृगु ने उनको शाप दिया कि आपको 
पृत्युलोक में जन्म लेकर बहुत दिनों तक पत्नीविरह का दुःख सहन करना 
पड़ेगा। इससे यह सिद्ध होता है कि भगवान्‌ के जिस कर्म के कारण भूगु 
ने शाप दिया, वह कर्म और कर्म के कारण प्राप्त होने वाला शाप उनके 


अवतार का हेतु है। 


यह शंका उचित नहीं है क्योंकि वहीं पर यह वर्णन है कि शाप 
देने के उपरान्त भृगु के चित्त में बड़ा पश्चात्ताप हुआ और सर्वसमर्थ, 
अकर्मवश्य भगवान्‌ को दिए गये शाप की विफलता के भय से पीड़ित 
होकर उन्होंने भगवान्‌ से शाप को स्वीकार कराने के लिए उनकी आराध 
ना की। आराधना से प्रसन्‍न भक्तवत्सल भगवान्‌ विष्णु ने कहा कि सम्पूर्ण 
संसार का हित करने के लिए मैं शाप को स्वीकार करूँगा। इस वृत्तान्त से 
सिद्ध होता है कि शाप या शाप का कारण कर्म उनके अवतार का हेतु 
नहीं है, अवतार का हेतु इच्छा ही है। 


विभव का ग्रतिपादन करके अब अन्तर्यामी स्वरूप का ग्रतिपादन 
करते हैं- 


3१.अन्तर्यामित्वं नाम अन्त: प्रविश्य नियन्तृत्वम्‌, स्वर्गनर- 

कप्रवेशाद्यवस्थास्वपि सर्वेषां चेतनानां सहायीभूय तदपरित्या- 

गेनावस्थानम्‌, अथ च शुभाश्रयभूतदिव्यविग्रहविशिष्टतया तेषां ध्येयार्थ 
तेषां रक्षणार्थ च बन्धुभूय हृदयकमलेउवस्थानं च। 


अर्थ- 
(सबके) अन्दर प्रवेश करके नियमन करने वाले ईश्वर अन्तर्यामी 


। 
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कहे जाते हैं। वे स्वर्ग, नरक में प्रवेश करने आदि अवस्थाओं में भी सभी 
चेतनों के सहायक होकर उनको न छोड़ते हुए स्थित रहते हैं और 
शुभाश्रयभूत दिव्यविग्रहविशिष्ट रूपसे चेतन आत्माओं के ध्येय बनने के 
लिए. और उनकी रक्षा करने के लिए बन्धु होकर हृदय कमल में स्थित 
रहते हैं। 


व्याख्या - 

अन्‍्तर्यामी- 

सर्वात्मा भगवान्‌ सभी के भीतर रहकर शासन करते हैं - अन्तः 
प्रविष्ट: शास्ता जनानां सर्वात्मा (तै.आ.3..3)। जो आत्मा में रहते हुए 
आत्मा के भीतर है, जिसे आत्मा नहीं जानती है। आत्मा जिसका शरीर है, 
जो आत्मा के भीतर रहकर नियमन करता है, वह निरुपाधिक भोग्य 
परमात्मा तेरा अन्तर्यामी है- य आत्मनि तिष्ठन्‌ आत्मनो5न्तरो यम्‌ आत्मा 
न वेद, यस्य आत्मा शरीरम्‌, य आत्मानम्‌ अन्तरो यमयति, एप त 
आत्मा अन्तर्याम्यमृतः (बू-उ.मा.पा.3.7.26)। हे अर्जुन! ईश्वर सभी प्राणियों 
के हृदय स्थान में निवास करते हैं- ईश्वर: सर्वभूतानां हह्ेशेईर्जुन 
तिष्ठति। (गी.8.6) इत्यादि वचन सभी के अन्दर प्रवेश करके नियमन 
करने वाले अन्तर्यामी ईश्वर का प्रतिपादन करते हैं। 


अन्तर्यामीरूप से भगवान्‌ की स्थिति दो प्रकार की होती है- 
पुण्य के कारण स्वर्ग तथा पाप के कारण नरक में प्रवेश करने और 
निकलने की अवस्था में, गर्भवास आदि की अवस्था में और मुक्तावस्था 
में भी सभी आत्माओं के सहायक होकर और कभी भी परित्याग न करके 
उनमें (आत्माओं में) स्थित रहने वाले अन्तर्यामी भगवान्‌ हैं। 


ध्यान में रुचि उत्पन्न करके ध्येय बनने के लिए और रक्षा करने 
के लिए बन्धु (सुहद) होकर हृदयकमल में शा 
दिव्यमंगलविग्रहविशिष्ट रूप से विराजमान भगवान्‌ 
अडयुष्ठमात्र परिमाणवाले तथा धूमरहित अग्नि के समान प्रकाशमात 
विग्रह से विशिष्ट अन्तर्यामी भगवान्‌ उपासक के हृदयकमल में रहते हैं- 


.__ 
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अडगुष्ठमात्र: पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति (क.उ.2..2)। अड्ग्गुष्ठमात्र: 


पुरुषो ज्योतिरिवाधूमक: (क.उ.2.].3 )। शुभाश्रय की व्याख्या अर्चावतार 
के निरूपण में की जायेगी। 


अब अर्चावतार का निरूपण करते हैं- 


32.अर्चावतारो नाम “तमरुहन्ददेब्वुरुवम्‌' इत्युक्तप्रकारेण 
विभवविशेषवद्‌ देशकालाधिकारिनियमम्‌ अन्तरैव 


अपराधान्‌ अपश्यतो्चकपरतन्रसमस्तव्यापारवत आलयेषु गृहेषु 
चावस्थानम्‌] 


अर्थ- 

“' भगवान्‌ भक्तों के अनुकूल अर्चाविग्रह धारण कर लेते हैं।'' इस 
सूक्ति के अनुसार अपराधों को न देखते हुए तथा अर्चक के अधीन समस्त 
कायोवाले विभवविशेष के समान , देश-काल और अधिकारी के नियम के 
विना ही देवालय और घर में भक्तों के अभीष्य द्रव्यविशेष (मूर्ति) में रहने 
वाले ईश्वर अर्चावतार कहलाते हैं। 


व्याख्या - 
अर्चावतार- 


श्रीरामावतार के लिए अयोध्यादेश, त्रेतायुग और दशरथ - कोशल्या 
आद अधिकारी व्यक्ति अपेक्षित होते हैं, वे ग्यारह हजार वर्ष तक प्रकट 
होकर विद्यमान रहते हैं। श्रीकृष्णावतार के लिए मथुरादेश, द्वापर युग और 
“देवकी आदि अधिकारी व्यक्ति अपेक्षित रहते हैं। वे । 25 वर्ष 
पैक प्रकट होकर विद्यमान रहते हैं। इस प्रकार विभवावतारों के रा 
निश्चित देश, काल और अधिकारी का नियम है किन्तु अर्चावितार वे 
लिए देश, काल और अधिकारी का कोई नियम नहीं है न 
सर्वसुलभ होने के लिए अत्यन्त दया के वशीभूत होकर ४०४ 
के अनुरूप सभी देश और सभी काल में ला और घर 
आशधना को स्वीकार करके इृष्टफल प्रदान करते हैं। वे 
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में भक्त के अभिमत सुवर्ण, रजत, पाषाण और काष्ठ आदि की प्रतिमाओं 
को अपने शरीररूप से स्वीकार करके उसमें रहते हैं। उनके जागरण, 
स्नान, भोजन और शयनादि सभी कार्य अर्चक के अधीन रहते +, वे 
सर्वसमर्थ होने पर भी अत्यन्त सहिष्णु हैं, इसलिए किसी के भी द्वारा 'कए 
गए अपराधों को नहीं देखते हैं। श्रद्धा-भक्तिपूर्वक प्रतिमा की प्रतिष्ठा के 
समय अप्राकृत विग्रहधारी भगवान्‌ आकर उस प्रतिमा में विराजमान होते 
हैं, इसलिए प्रतिमा भी उनका दिव्य शरीर हो जाती है। अर्चावतारो5पि च 
देशकालप्रकर्षहीन: थ्रितसम्मतश्च। सहिष्णुर- प्राकृतदेहयुक्तः 
पूर्णोडर्चकाधीनसमात्मकृत्य:॥ ( श्रीवै.म.भा.5.) 


अब उनके गुणों का वर्णन किया जाता है- 


33.रुचिजनकत्वम्‌, शुभाश्रयत्वम्‌ू, अशेषलोकशरण्यत्वं चेति 
सर्वमर्चावतारे परिपूर्णम।॥ 


अर्थ- 
रुचिजनकता, शुभाश्रयता तथा सम्पूर्ण लोकों का रक्षक होना ये 
सभी गुण अर्चावतार में परिपूर्ण होते हैं। 


व्याख्या- 

जो सांसारिक विषयों में आसक्त होने के कारण भगवद्विमुख 
हो गये हैं इसलिए जिनको शास्त्र के नियम भी विषय से विमुख नहीं 
कर पाते हैं। अर्चावतार उनको अपनी सुन्दरता और उदारता आदि गुणों से 
विषयविमुख कराके आत्मसात करने के लिए अपने प्रति रुचि को उत्पन 
करते हैं। इस प्रकार रुचि को उत्पन्न करना ही अर्चावतार का रुचिजनकत्व 
गुण है। रुचि उत्पन्न करने के पश्चात्‌ भजन करने वाले के भोग्य 
(अनुभाव्य) होने के अनुकूल शुभाश्रय होते हैं। शुभाश्रय वस्तु ही 
निरतिशय भोग्य होती है। निरतिशय भोग्य होने के लिए ० का 
आलम्बन बनना ही शुभाश्रयत्व गुण है। अर्चावतार सम्पूर्ण 2० के 
रक्षक हैं, वे किसी भी प्रकार के दोषों का विचार न करके कष्टो से 


705: 


हा. 
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सबकी रक्षा करते हैं। 
अब अचवितार की अन्य विशेषता को कहते हैं- 


ल्‍ 4 स्वस्वामिभावव्यत्यासेन 
अमन अधिक रण वा काका सवपिक्षितानि ददाति। 


ईश्वरप्रकरणं समाप्तम्‌।॥ 
श्रीलोकाचार्यविरचितं तत्त्वत्रयं समाप्तम्‌। 


अर्थ- ५ 

अर्चावतार में स्वस्वामीभाव की विपरीतता होने के कारण भगवान्‌ 
अज्ञानी, असमर्थ और पराधीन के समान रहने पर भी अपार करुणा के 
वशीभूत होकर सभी अपेक्षित फलों को देते हैं। 


भगवान्‌ सभी प्राणियों के सभी प्रकार के ज्ञान का कारण है तथा 
इन्द्रियोंके अधिष्ठाता जीव का स्वामी है- स कारणं करणाधिपाधिप:॥ 
(शवे.उ.6.9) भगवान्‌ प्रकृति और पुरुष का स्वामी है- प्रधानक्षेत्रज्ञपति:। 
(श्वे.3.6.6) इत्यादि वचनों से भगवान्‌ स्वामी और अर्चक स्व 
(अधीन वस्तु) सिद्ध होते हैं किन्तु अर्चावतार में स्वस्वामिभाव कौ 
विपरीतता अर्थात्‌ भगवान्‌ स्व और अर्चक स्वामी हो जाते हैं। जो सबको 
स्वरूपत: जानता है और प्रकारत: जानता है- यः सर्वज्ञ: सर्ववित्‌ (मु.उ. 
..0)। ईश्वर की स्वाभाविक पराशक्ति, सर्वविषयक ज्ञान, सबको ध 
रण करने का सामर्थ्य और नियमन करने का सामर्थ्य विविध प्रकार का 
सुना जाता है- परास्य शक्तिर्विविधैव श्रूयते, स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया 
च। (शवे.उ.6.8) ईश्वर का कोई जनक नहीं है और कोई स्वामी नहीं है- 
न चास्य कश्चिज्जनिता न चाधिप:(श्वे.3.6-9) इत्यादि श्रुतियाँ भगवान्‌ 
ज्ञानवान्‌ू, समर्थ और स्वतन्त्र बताती हैं किन्तु स्वस्वामीभाव कौ 
होने के कारण वे सब कुछ जानते हुए भी न जानने वाले के 
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| समान, सर्वसमर्थ होने पर भी असमर्थ के समान और सबके स्वामी होने 

| पर भी पराधीन के समान रहते हैं। अर्चक जब जिस परिस्थिति में भगवान्‌ 
को रखता है, तब वे उसी परिस्थिति में रहते हैं। अर्चक जब स्नान कराता 
है तब वे स्नान करते हैं, अर्चक जब नैवेद्य अर्पित करता है, तब वे नैवेद्य 
स्वीकार करते हैं। इतना होने पर भी वे करुणारहित नहीं होते हैं। वे अपनी 
अपार करुणा से भक्तों को सभी मनोवाज्छित फल प्रदान करते हैं। 


ईश्वरप्रकरण की व्याख्या समाप्त। 


प्रेरणा रामसीताया: प्रेरितेन तयेव च। 
श्रीजिभुवनदासेन व्याख्या कृता मनोरमा।। | ॥ 
कनकभवनाधीश: सीतया सह राजते। 

समर्प्यते कृती रम्या तयो: पादारविन्दयो:॥ 2 ॥ 


आस. 
असू. 
क.उ. 
ग.प.उ. 
गी. 

छां.उ. 
त-मु.क. 
ता.दी 
तै.उ. 

नि. 

नि.ध. 
न्या.सि.अ 
न्यासू 
प.पु.उ.ख. 
पां. सं. 
बु.उ. 
बू.उ.मा.पा. 
बू.उ.रं. भा. 
ब्रसू्‌ 
म.उ. 


मु.उ. 
भा. 


- मभाशशंां. 


वर,भा 
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अत्रिसंहिता 

अष्टाध्यायीसूत्रम्‌ 
कठोपनिषत्‌ 
गणेशपूर्वतापनीयोपनिषत्‌ 

गीता श्रीमद्भगवद्गीता) 
छान्दोग्योपनिषत्‌ 

तत्त्वमुक्ताकलाप: 

तात्पर्यदीपिका( वेदार्थसंग्रहस्य व्याख्या) 
तैत्तिरोयोपनिषत्‌ 

निरुक्‍्तम्‌ 

निघण्टु-धर्मवर्ग ड़ 

न्यायसिद्धाज्जन- अद्रव्यपरिच्छेद: 
न्यायसूत्रम्‌ 

'पद्मपुराण-उत्तरखण्ड: 
पाउचरात्रसंहिता 
बृहदारण्यकोपनिषत्‌ 
बृहदारण्यकोपनिषत्‌-माध्यन्दिन पाठ: 
बृहदारण्यकोपनिषत्‌-रद्गरामानुजभाष्यम्‌ 
ब्रह्मसूत्रम्‌ 

महोपनिषत्‌ 

मुण्डकोपनिषत्‌ 

भागवतम्‌ ( श्रीमद्भागवतम्‌) 
महाभारत - शान्तिपर्व 
वरवरमुनिभाष्यम्‌ (तत्त्वत्रयस्य) 


25. 
26. 
25 
28. 
29. 
30. 
5 ॥ 
32. 
33. 
34. 
35. 
36. 
37: 
38. 
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वा.पु. 
वा.रा. 
वि.पु. 
वि.सं. 
वि.स. 
श.श्रु भा. 
श्रीभा. 
श्रीभा.प्र 
श्रीभा.म॑ं. 
श्रीवै-म. भा 
रा.च.मा. 
श्वे.उ. 
स.गी. 
स.सि. 


वामनपुराणम्‌ 
वाल्मीकीयरामायणम्‌ 
विष्णुपुराणम्‌ 
विष्वकसेनसंहिता 
विष्णुसहस्रनाम 
शरणागतिगद्यस्य 
श्रीभाष्यम्‌ 
श्रीभाष्यप्रकाशिका 
श्रीभाष्यस्य मड्रलाचरणम्‌ 
श्रीवैष्णवमताब्जभास्कर: 
रामचरितमानस 
श्वेताश्वतरोपनिषत्‌ 
सहस्रगीति: 


सर्वार्थसिद्धि: (तत्त्वमुक्ताकलापस्य व्याख्या) 
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अकारेणोच्यते विष्णु: 
अखिलभुवनजन्मस्थेमभड्भादिलीले 
अखिलशब्द: चिदचिद्गतक्लेशादि 
अग्निहोत्रं तप: सत्य 
अड्गुष्ठमात्र: पुरुषो ज्योति 
अड्गुष्ठमात्र: पुरुषो मध्य 
अचिन्त्योड्यम्‌ 

अजायमानो बहुधा 

अजो नित्य: 

अजो5पि सननव्ययात्मा 

अत्राय॑ पुरुष: स्वयंज्योतिर्भवति 
अथ यो वेदेद॑ जिप्राणीति 
अथातो ब्रह्मजिज्ञासा 

अनात्मनि आत्मबुद्धि: 
अनादिभ्भगवान्‌ कालो 
अनाद्यनन्तमव्यक्तं नित्यम्‌ 
अनीशया शोचति मुहामान: 
अनुकूलवेदनीयत्वात्‌ सर्वे 
अन्तवन्त इमे देहा 

अन्त: प्रविष्ट: शास्ता 
अपहतपाप्मा 

अप्यहं जीवित जहां 
अभिषिच्य च लंकायां 
अर्चावतारो5पि च देशकाल 


| अल 
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अविकार्योध्यम्‌ 


अविद्यास्मितारागद्वेषाभिनिवेशा: 


अव्यक्तोह्यम्‌ 
अस्मिन्नात्मनि सर्वे प्राणा; 
अहमेवाक्षय: काल: 
आकृत्यधिकरणन्याय 
आत्मन आकाश: संभूत: 
आत्मा वा इदमेक एवाग्र 
आत्मा ज्ञानानन्दमयो5मल: 
आनन्दकल्याणशब्दौ 
आननदो ब्रह्म 

आपोमय: प्राण: 
आप्याय्यन्ते च ते नित्य॑ 
आर्तो जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी 
आग म्रमात्रो ह्मवरोडपि 
इच्छागृहीताभिमतोरुदेह: 
इदं ज्ञानमुपाश्रित्य मम 
ईश्वर: सर्वभूतानां 

उदारा सर्व एवैते 
ऋजुबुद्धितया सर्व 

एको ह वै नारायण 
एतस्माज्जायते प्राणो मन: 
एष आत्मा निष्क्रामति 
एष संप्रसादो5स्माच्छरीरात्‌ 
एष सेतुर्विधरण: 

एप हि द्रष्टा स्प्रष्टा श्रोता 
एषो5णुरात्मा चेतसा 

कं ब्रह्म 

कथंचिदुपकारेण कृतेनैकेन 
कलापुहूर्तादिमयश्च कालो 


(गी.2.25) 
(यो.सू 2.3 ) 
(गी. 2.25) 
(बृ.उ.2.5.]5) 
(गी.0.33 ) 
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कार्यकारणकर्त त्वे हेतु: 


कोटि विप्र बध लागहिं 
क्रीडा हि प्रीतिविशेषप्रभव: 
क्षयन्तमस्य रजस: पराके 
क्षरं प्रधानम्‌ अमृताक्षरं 
क्षरवात्मानावीशते देव 
गुणाद्‌ वालोकवत्‌ 

गुणानां कल्याणत्वम्‌ 
गौरनाद्न्तवती 


प्राणएसनचश्षुस्त्वकश्रोत्राणीन्द्रियाणि 


चतुर्विधा भजन्ते मां जना: 

चिरं जीवति बैदेही यदि 

चोदनालक्षणोडरथो धर्म: 

छिन्न॑ भिन्‍न॑ शरेर्दग्धां 

जगज्जन्मस्थितिध्व॑सादेलीलैव 

जगत्‌ सर्व शरीर ते 

जन्माच्स्य यत: 

जब जब होई धरम कै हानी 
जीवस्य कर्तृत्वं परमात्मायत्तम्‌ 

जीवित धारयिष्यामि मास 

रानानन्दमयस्त्वात्मा शेषो हि 

2486 कैकयीपुत्र भरत 

३ सत्या: कामा 

शुक्लरक्तकृष्णपीत ष्णण 

तत्सव॑ से हरेस्तन भेदम्‌ 

हा येष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌ 

तद्व्यपदेश: 


विष्णो परम पदं सदा 


(गी.3.20) 
(रा.च.मा. 5.43.-2) 
(स.सि.3.) 
(तै.सं.2.2.2.5) 
(श्वे.उ..0) 
(श्वे.उ..0) 
(ब्र.सू 2.3.26) 
(वर भा.) 
(मं.उ..5) 
(न्या.सू..2) 
(गी.7.6) 
(वा.रा.5.66.0) 
(जै.सू...2) 
(वा.रा.6.93.22) 
( श्री भा.2..33 ) 
(वा.रा.6.7.25) 
(ब्र.सू...2. ) 
(रा.च.मा..20.6 ) 
(बृ.उ.रं. भा.4.3.7 ) 
(वा.रा.5.65.25) 
(पां.सं. ) 
(वा.रा.6.2.6) 
(छां.उ.8.3. ) 
(न्या.सि.अ.) 
(वि.पु..22.38) 
(तै.उ.2.6.2) 
(ब्र.सू.2.3.29) 
(छां.उ.6.2.3.) 


(तै.सं..3.6.2 :सु.उ.6) 39, 


(तै.ना.उ.2) 


।]4 


]72 तत्त्वत्रयग 
तदन्तरस्य सर्वस्य तदु सर्वास्यास्य (ई.उ.5) 0] 
तदात्मानं स्वयमकुरुत (तै.उ.2.7.) 36 
तदेव प्रीतये भूत्वा पुनर्दु:खाय (वि.पु.2.6.48-49 ) 6] 
तदैक्षत बहु स्याम्‌ (छां:उ.6.2.3 ) 30, [3| 
तब तब प्रभु धरि मनुज शरीर (रा.च.मा..]20.8) 60 
तमुत्क्रामन्तं प्राणो३नूत्क्रामन्ति (बृ.उ.4.4.2 ) ]4 
तमेव विदित्वा5तिमृत्युमेति नान्‍्य: (श्वे.उ.3.8) 2 
तस्माल्लोकातू पुनरेत्यस्मै लोकाय (बृ.उ.4.4.6) 4 
तेजोबलैश्वर्यमहावबोधसुवीर्य..... (वि.पु.6.5.85) ]5 
तेजोमयी वाक्‌ (छां.उ.6.5.4) 82 
त्रिगुणं तज्जगद्योनि: (वि.पु..2.2) 70 
द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान॑ (ऋ.सं.2.3.7 , मु.उ.3..) 38 
देहन्द्रियमन: प्राणादिभ्योउन्य: (प.पु.उ.ख.226.28) 9 
दोषो यद्यपि तस्य (वा.रा.6.8.3 ) ॥0 
न कश्चिन्नापराधयति (वा.रा.6.]3.45) 07 
न चास्य कश्चिज्जनिता न (श्वे.उ.6-9 ) 65 
न जायते म्रियते वा विपश्चिदु. (क.उ.2.2.3) (2 
न तत्समश्चाभ्यधिकश्च दृश्यते. (श्वे.उ.6.8) ]6 
न हि विज्ञातुर्विज्ञाते्विपरिलोपो. (बू.उ.4.3.30) 25, 50 
नान्य॑ गुणेभ्य: कर्तारें (गी.4.9) 3] 
नित्यं विभुं सर्वगतम्‌ (मु.उ...6) ॥0] 
नित्योदितात्‌ संबभूव (वि.सं.) 58 
नित्यो नित्यानां (क.उ.2.2.3 ्वे.उ.6.3) 2, 44, ॥0| 
निर्वाणमय एवायमात्मा (वि.पु.6.7.22) ॥ 
नैन॑ छिन्दन्ति शस्त्राणि (गी. 2.23) 2] 
पतिं विश्वस्य (तै.ना.उ.92) 37 
परवानस्मि काकुत्स्थ त्वयि वर्षशतं (वा.रा.3.5.7) 3 
परात्तु तच्छुते: (ब्र.सू 2.3.40) हट है 
परास्य शक्तर्विविधैव श्रूयते (श्वे.उ.6.8) ही 0 
परित्राणाय साधूनां विनाशाय च.. (गी.4.8) 


.__ 7)! 
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पादो$स्य विश्वा भूतानि (तै.आ.3.2.3 ) 
पुंसतवादिवत्त्वस्य सतो5भिव्यक्ति. (ब्र.सू2.3.3) 
आत्मान॑ प्रेरितारं च मत्वा (श्वे.उ..6) 


पृथिव्यप्सु प्रलीयते (सु.उ.2) 
प्रकृतिश्च प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपरोधात्‌ (ब्र.सू..4.23 ) 

: सज्जन्ते (गी.3.29) 
प्रकृते: क्रियमाणानि गुणै: कर्माणि (गी.3.27) 
प्रकृते: गुणसम्मूढा: (गी.3.29. ) 
प्रजापति: प्रजा असृजत (ग.पू.उ..2) 
प्रधानक्षेत्रज्पतिर्गुणेश: (श्वे.उ.6.6) 
प्रक्ोपलब्धिश्चित्‌ संवित्‌ (अ.को.5.]) 
ब्रह्म वा इृदमग्र आसीतू (बू.उ..4.0) 
ब्रह्मा दक्षादय: कालस्त (वि.पु..22.3) 


बहूनि में व्यतीतानि जन्मानि (गी.4.5) 
बोद्धा कर्ता विज्ञानात्मा पुरुष: (प्र.उ.4.9) 
भासमान॑ वस्तु यस्मै भाति,स . (श्रुप्र.2.3.9) 
भोक्ता भोग्यं प्रेरितारं च मत्वा (श्वे.उ..2) 
मनूनां सर्गमकरोन्मुखबाहूरुपादतट:  (वि.सं.) 


मम प्रकारा: पञ्चेति (वि.सं.) 
माया वयुन॑ ज्ञानम्‌ (नि.ध.22) 
मुक्तानां परमागति: (वि.स.5) 


मुन्नीरजालम्पडैत्त एन्मुहिल वण्णने (स.गी.3.2.) 
थे आत्मानम्‌ अन्तरो यमयति. (बू.उ.मा.पा.3.7.26) 
ये आत्मनि तिष्ठन्‌ आत्मनोडन्तरो (बू-उ.मा.पा.3.7.26) 
पर काल; पजञ्चविंशक: (भा.3.26.5) 
पच्च किचिज्जगत्यस्मिन्‌ दृश्यते. (तै.ना-उ.94) 
यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते. (तै.उ.3..2) 
यतो बाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा (तै.उ.2.4-) 
पत्कृष्णं तदन्नस्य (छां:उ.6.4.) 
पत्रयन्त्यभिसंविशन्ति तद (तै.उ.3..2) 


]74 


यत्र पूर्वे साध्या: सन्ति देवा: (ऋ.सं.8.4.9 ) 
यथा प्रकाशत्येक: कृत्स्नं लोकमिमं (गी.3.33) 
यथा रत्नानि जलधेरसंख्येयानि. (वा.पु.4.40) 


यदग्ने: रोहितं रूपं, तेजस: (छां.उ.6.4.) 
यस्य आपश्शरीरम्‌ योषपोडन्तरो. (वृ.उ.3.7.8) 
यस्य पृथ्वी शरीरम्‌ (बृ.उ.3.7.7) 
यावदात्मभावित्वाच्च न (ब्र.सू 2.3.30 ) 
येन जानाति जीवन्ति (तै.उ.3..2) 
येनेदं सर्व विजानाति (बृ.उ.2.4.4) 
ये बै के चास्माल्लोकात्‌ प्रयन्ति (कौ.उ.].9) 
यो विज्ञाने तिष्ठन्‌ (बृ.उ.3.7.26) 
य: पृथिवीमन्तरों यमयति (बू.उ.3.7.7) 
य: सर्वज्ञ: सर्ववित्‌ (मु.उ...0) 
लीला तादात्विकानन्दकरव्यापारविशेष:( श्रीभा.प्र... ) 
लीला नाम तादात्विकरसः (वर.भा.) 
लोकवत्तु लीला कैवल्यम्‌ (ब्र:सू.2..33 ) 


वस्त्वेकमेव दुःखाय सुखायेष्यागमाय (वि.पु.2.6.47 ) 
वालाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितस्य (श्वे.उ.5.9 ) 


वासुदेव: सर्वम्‌ (गी.7.9) 
विज्ञानम्‌ आनन्द ब्रह्म (बू.उ.3.9.28 ) 
विज्ञानात्मा पुरुष: (प्र.3.4.9 ) 


विभवो नामेतरसजातीयत्वेनाविर्भाव: (वर.भा.) 
विप्र धेनु सुर सन्‍्त हित लीन्‍्ह (रा-च.मा.].92) 


विशुद्धसत्त्वं तव धाम (भा.0.27.4) 
विशोक: (छो.उ.8..5) 
वैषम्यनैर्घ॒ण्ये न सापेक्षत्वात्‌ (ब्र.सू.2..34) 
शरीररक्षकाश्चैते ध्यायिनां खेद. (पां.सं.) 
शास्त्रफल॑ प्रयोक्‍तारि (मी.सू 3.7.8) 
षड्भावविकारा: भवन्‍्तीतिं (नि...3) 
संभवाम्यात्ममायया (गी.4.6) 


हि 2 
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सर कारणं करणाधिपाधिपः (श्वे.उ.6.9) 65 
सत्त्व र्जस्तम इति गुणा (गी.4.5) 70, 75 
सत्त्वगुणो रतस्तमसो: उपलक्षणम्‌ (वर. भा.) 88 
सत्त्वादिगुणत्रयशून्यमू (वर. भा.) 88 
सत्त्तादयो न सन्‍्तीशे यत्र च (वि.पु..9.44) ]5 
सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म (तै.उ.2..) 837 
सत्यकाम: (छां.उ.8..5) ]3] 
सत्यसंकल्प: (छां.उ.8..5) ]3] 
सदा पश्यन्ति सूरयः (तै.सं..3.6.2., सु:उ.6) 46 
सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ (छां:उ.6.2.) 24, 27, 36 
सन्मूला: सोम्येमा: सर्वा: प्रजा: (छां:उ.6.8.4) ॥3 
समस्तकल्याणगुणात्मको5सौ (वि.पु.6.5.84) ]4 
समोऊह सर्वभूतेषु (गी.9.29) 08 
सर्व खल्विदं ब्रह्म (छां.उं.3.4. ) 02 
सर्व ह पश्य: पश्यति (छां:उ.7.26.2) 24, 39, 53 
सर्वकालवर्तमानत्वं हि नित्यत्वम्‌. (श्रीभा...) 2, 40] 
(छां.उ.3.4.2) ]50 
सर्वे निमेषा जज्ञिरे विद्युत (तै.ना.उ.8) 54 
स्वबुद्धिपूर्वकस्वप्रीत्यर्थव्यापार: . (त.टी...) 33 
स्वर्गकामो यजेत। आत्मा वाउरे.. (बू-उ.2.4.5) 29 
स्वशब्दोन्मानाभ्यां च (ब्र.सू2.3.23 ) 22 
स्वानुकूलत्वम्‌ आनन्दत्वम्‌ (भा.प्र...2) ॥3 
स्वेच्छायां सर्वसिद्धिं वद॒ति (त.मु.क.3.) ]3] 
सांसारिक प्रवृत्तिषु जीवस्य कर्तृत्वं (ब्र.सूआ.भा.2.3.34) .. 3 
साधुकारी साधुर्भवति, पापकारी (बू.उ.4.4.5) 45 
शहद सर्वभूतानाम्‌ (गी.5.29) 08 
सो$कामयत बहु स्याम्‌ (तै.उ.2.6.2) 30 
सोडश्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह (तै.उ.2..2) ]3 
हेदि होष आत्मा (प्र.उ.3.6.) (3 
हेच्न्तज्योति: पुरुष: (बू.उ.4.3.7) 0, ।3 


परिशिष्ट - 3 
ग्रन्थानुक्रमणिका 
अर्थपञ्चक 
हिन्दी व्याख्या सहित, 


व्याख्याकार स्वामी त्रिभुवनदास, मंगलम्‌ कुटीरम्‌, 
गंगा लाइन स्वर्गाश्रम, ऋषिकेश, सन्‌ 200 
अष्टादश स्मृति 
भाषा टीका सहित, नागप्रकाशन दिल्ली, सन्‌ 990 
आप्टे संस्कृत-हिन्दी कोश 


वामन शिवराम आप्टे, नाग प्रकाशन दिल्‍ली, सन्‌ 988 
ईशाद्यष्टोत्तशशतोपनिषद :- 


चौखम्बा विद्याभवन, वाराणसी, सन्‌ 990 

ईशावास्योपनिषत्‌ 

तत्त्वविवेचनी हिन्दी व्याख्या सहित 

व्याख्याकार स्वामी त्रिभुवनदास, चौखम्बा संस्कृतप्रतिष्ठान 38, 

यू.ए, बंगलो रोड, जवाहर नगर, दिल्ली, सन्‌ 203 
उपनिषद्वाक्यमहाकोशः (भाग-) 

शास्त्री गजानन साथले, रूपा बुक्स प्रा.लि. जयपुर, सन्‌ ॥99 
उपासना दर्पण 

सम्पादक स्वामी त्रिभुवनदास, 

मलूकपीठ, वंशीवट, वृन्दावन, मथुरा, सन्‌ 200 
केनोपनिषत्‌ 

तत्त्वविवेचनी हिन्दी व्याख्या सहित, व्याख्याकार स्वामी त्रिभुव 


चौखम्बा संस्कृत प्रतिष्ठान दिल्‍ली, सन्‌ 205 
कठोपनिषत्‌ 


तत्त्वविवेचनी हिन्दी व्याख्या सहित ,व्याख्याकार स्वामी त्रिभुवादात" 
चौखम्बा संस्कृत प्रतिष्ठान दिल्‍ली, सन्‌ 205 


रो 
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कक काचार्यस्वामिभि : द्राविड्यामनुग्रहीतम्‌ , 
श्रीमदनन्ताचार्यस्वामिभि: संस्कृते5नूदितम्‌, छात्रतोषिणी 
संस्कृतव्याख्यया हिन्दी आमोदेन, पाठभेदेन च समलंकृतम्‌, 
व्यख्याकार- श्री शिवप्रसाद द्विवेदी, विश्वविद्यालय प्रकाशन 
केन्र, बाराबंकी - फैजाबाद। 


तत्वव्रयम्‌ 
श्रीमललोकाचार्यप्रणीतम्‌, 
श्रीमद्वरवरमुनिकृत भाष्योपेतम्‌, सम्पादको प्रकाशकश्च 
श्रीस्वामिमधुसूदनाचार्य :, श्रीलक्ष्मीवेंकटेश मन्दिर, श्री वैष्णव 
टोला, पो. त्रिवेणी, जि.-नवलपरासी लु.अ.(नेपाल) वि.सं. 2043 
तत्तमुक्ताकलाप: 
श्रीवेंकटनाथ महादेशिकप्रणीत: श्रीवरदाचार्यकृत 
सर्वट्नूषाव्याख्या सहित:, आर्षग्रन्थप्रकाशन 2842 पम्पति रोड, 
जयनगर मैसूर, सन्‌ 2004 
तत्त्मुक्ताकलाप: (भाग - 2) 
श्रीवेंकटनाथमहादेशिकप्रणीत: व्याख्यात्रयोपेत:, 
सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय: वाराणसी, सन्‌ 996 


महामहापाध्यायै : अन्नम्भट्टेर्विरचित: ; 
न्यायबोधिनी - पदकृत्य- बालमनोरमा- परीक्षा टीकाइलंकृतः 
संस्कर्ता श्री गुरु प्रसाद शास्त्री, प्रकाशक - भार्गव पुस्तकारलय 
गाय घाट बनारस, वि.सं. 200] 
निरक्‍्तम्‌ 
यास्कमुनि प्रणीतम्‌, निघण्टुभाष्यरूपम्‌, मेहरचन्द्र लक्ष्मणदास 
दिल्ली, सन्‌ 982 


न्यायदर्शनम्‌ 
वात्स्यायनभाष्यविश्वनाथकृत वृत्तिसहितम्‌ 
चौखम्बा संस्कृत प्रतिष्ठान दिल्‍ली, सन्‌ 986 


]78 तत्वत्रय्‌ 
परमपद सोपान 
श्रीवेंकटनाथ विरचित, हिन्दी व्याख्याकार - पं. नीलपेघाचार्य 
श्रीरंगनाथ प्रेस, वृन्दावन, सन्‌ - 995 
ब्रह्मसूत्रशांकरभाष्यम्‌ 
श्रीशंकराचार्यप्रणीतम्‌ , 
श्रीसत्यानन्दसरस्वती विरचितेन भाषानुवादेन सत्यानन्दीदीपिकया 
च समलंकृतम्‌, गोविन्दमठ टेढीनीम वाराणसी, वि.सं. 2028 
मानसवर्णानुक्रमणिका 
सतसाहित्यप्रकाशन संस्थान दिव्यधाम आश्रम दीनानाथकालोनी 
पो.नूरवाला .पानीपत्‌, वि.सं- 2058 
मीमांसान्यायप्रकाश: 
आपदेवकृत: 
महामहोपाध्याय: वासुदेवशास्त्रिविरचितप्रभाव्याख्या संवलित:, 
भण्डारकर ओरिएन्टल रिसर्च इंस्टीट्यूट पुणे, सन्‌ 972 
मुण्डकोपनिषत्‌ 
प्रतिपदार्थदीपिका-प्रकाशिका-आनन्द-सुबोधि 
न्याख्यभाष्यचतुष्टयोपेता, संस्कृत संशोधन संसत्‌ मेलुकोटे, 
सन्‌ 2005 
यतीन्द्रमतदीपिका - 
श्रीनिवासाचार्यप्रणीता , श्री तिरुनांगूर अण्णडगराचार्यविरचितया 
लघुवर्तिकानाम्न्या व्याख्यया समन्विता, श्रीरंगनाथ प्रेस वृन्दावी, 
वि.सं. 2033 
रामायणम्‌ (तृतीयो भाग:) 
श्रीमद्वाल्मिकिमहामुनिप्रणीतम्‌, 
रामप्रणीत रामायणतिलक- 
गोविन्द्राजप्रणीतरामायणभूषणेति टीका अयेणोपस्कृतम, 
'परिमल पब्लिकेशन्स दिल्ली, सन्‌ 99] 
लघुसिद्धान्तकौमुदी कल 
श्रीवरदराजाचार्य विरचिता, गीताप्रेस गोरखपुर, विस: 203, 
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आकर 
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्ीष्टतकोश (प्रथम: सम्पुट:) 
संस्कृत संशोधन संसत्‌, मेलुकोटे, सन्‌ 983 


हरशिष्थवैतकोश: (द्वितीय: सम्पुटः) 
संस्कृत संशोधन संसत्‌, मेलुकोटे, सन्‌ 987 
दिशिष्टदरैतकोशः (तृतीय: सम्पुट:) 
संस्कृत संशोधन संसत्‌, मेलुकोटे, सन्‌ 989 

विशिष्टद्वैतकोश कोशः (चतुर्थ: सम्पुटः) 

संस्कृत संशोधन संसत्‌, मेलुकोटे, सन्‌ 994 

विशिष्टद्वैतकोशः (पड्चम: सम्पुट:) 
संस्कृत संशोधन संसत्‌, मेलुकोटे, सन्‌ 996 
विशिष्टाद्वैतकोश' ; (सप्तम: सम्पुटः) 

संस्कृत संशोधन संसत्‌, मेलुकोटे, सन्‌ 2005 
विशिष्ठाद्रैततोशः (नवमः सम्पुटः) 

संस्कृत संशोधन संसत्‌, मेलुकोटे, सन्‌ 2009 
का विस्तृत 

स्वामी त्रिभुवनदास, चौखम्बा संस्कृत प्रतिष्ठान दिल्ली, 

सन्‌ 203 ; 
वेदान्तदीप (भाग - 2) 


श्रीरमानुजाचार्यविरचित, हिन्दी व्याख्याकार यं. नीलमेघाचार्य, 


आचार्य पीठ बरेली, सन्‌ 963 
वेदार्थसंग्रह 
श्रीगमानुजाचार्य विरचित, 
हिन्दी व्याख्या सहित, व्याख्याकार पं. नीलमेघाचार्य , 
आचार्यप्रेस बरेली, सन्‌ 96] 
वेदार्थसंग्रह: 
श्रीरमानुजाचार्यविरचित :, 
पंरामवदनशुक्लकृत चन्द्रिकातिलकव्याख्यासहितः, 
सम्पूर्णनन्द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी, सन्‌ 99] 


कि... 


80 तत्त्त्रयम्‌ 
वेदार्थसंग्रह: 


श्रीसुदर्शनसूरिकृत- तात्पर्यदीपिकाव्याख्यासंवलित: #' 
पं. रामदुलारे शास्त्री, विष्णुपुरा ढखवा बाजार गोरखपुर, 
वि.सं. 998 


प्रणेता सम्पादकश्च पं. मुरलीधरपाण्डेय: ४ 

सम्पूर्णानन्द संस्कृतविश्वविद्यालय : वाराणसी, वि.सं. 2055 
श्री 'पद्ममहापुराणम्‌ (तृतीयो भाग:) 

नाग पब्लिशर्स दिल्ली, सन्‌ 984 


श्री पद्ममहापुराणम्‌ (चतुर्थों भाग: ) 
नाग पब्लिशर्स दिल्ली, सन्‌ 984 


» मद्रास गवर्नमेन्ट ओरिएन्टल मैनुस्क्रिप्टस्‌ 

सीरीज नं-2 “भारतीविजयम्‌ प्रेस मद्रास, सनू-956 
श्रीभाष्यम्‌ 

(विमर्शनात्मक सम्पादनम्‌) , - (तृतीय सम्पुटम्‌) 

श्रीमद्रामानुजाचार्यविरचितम्‌, संस्कृत संशोधन संसत्‌ 

मेलुकोटे कर्नाटक, सन्‌ 990 
श्रीभाष्यम्‌ (भाग - ) 

भाष्यार्थदर्पणसमेतम्‌, 

श्रीरड़म्‌ श्रीमद्‌ आण्डवन आश्रम तमिलनाडु, सन्‌ 997 
श्रीभाष्यम्‌ (खण्ड - 2) 


श्र॒पप्रकाशिका - भावप्रकाशिका - टीकाद्वयोपेतम्‌, पं. धरणीधर 
शास्त्रिणा सम्पादितम्‌ श्रीनिवासयन्त्रालय वृन्दावन, सन्‌ - 97 
श्रीमद्‌भगवद्गीता 
» रसास्वादाख्य टिप्पणी सहितं च 
रामानुजभाष्यम्‌, उत्तमूर वीरराघवाचार्य सेनेटरी ट्रस्ट, 
नाथमुनि स्ट्रीट, टी. नगर, चेन्नई, सन्‌ 2004 


परिशिष्ट - 3. ग्रन्थानुक्रमणिका 8 
भगवद्‌गीता 
कर जो 72 - हिन्दी व्याख्या सहित, 
गीताप्रेस गोरखपुर (वि.सं. 2050 
श्रीमदृभागवत महापुराण ( भाग- 2) 
हिन्दी व्याख्या सहित, गीताप्रेस गोरखपुर, वि.सं. 2045 
श्रीमद्वाल्मीकीय रामायण (भाग - 2) 


हिन्दी भाषान्तर सहित, गीताप्रेस गोरखपुर, वि.सं. 2045 
श्रीरामचरितमानस 


गीताप्रेस गोरखपुर, वि.सं. 2047 


श्रीरामानन्दाचार्यप्रणीत:, 
श्रीरेवासा धाम, सीकर, राजस्थान, वि.सं. 2057 
सहस्रगीति: (तृतीयो भाग:) 
श्री शठकोपसूरि विरचिता, संस्कृतव्याख्यया हिन्दी व्याख्यया च 
समेता ,इण्डियन इंस्टीट्यूट ऑफ एडवांस स्टडी, 
नस निवास शिमला, सन्‌ 2005 हर 
यम्‌ 
श्रीयामुनमुनिप्रणीतम्‌ तिरुनांगूर श्री अण्णंगराचार्यप्रणीतेन 
सिद्धान्तसिद्धाज्जननामक व्याख्यानेन समन्वितम्‌, 
श्रीकोशलेससदन कटरा अयोध्या, वि.सं. 2036 


